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प्रकाशकीय 


प्रस्तुत पुस्तक, ऊहापोह, को पाठकों के हाथ में देते हुए हमें विशेष प्रसन्नता 
होतो हैं। ऊहापोह में सगृहीत सामग्री विश्वभारती श्ञान्तिनिकेतन के अध्यापक 
शान्तिसिक्षुशास्त्री ने अपनी अनूदित बोधिचर्यावतार कौ भूमिका के रुप में दी है । 
इसमें विद्वान लेखक ने बोधिसत्त्वचर्या के चरम विकास काल पर विचार करते हुए 
वौद्धतत्त्वज्ञान का प्रारभिक काल से मध्यकाल के सन्‍तों तक, लगभग दो हजार वर्षों 
के विकासक्रम पर विद्यद विवेचन किया हैँ । पाठक इसमें देखेंगे कि सातवीं 
आठवों शो में बौद्धतत्त्वज्ञान किस प्रकार फल्ला-फू्ला । यह सत्य हैँ कि तत्त्व- 
दर्शन सर्वसामान्य जनता का विषय नहीं हो सकता । फ्योकि प्राय यहू गूढ़ 
और जटठिल होता हैं । तथापि इस ओर अभिरुचि रखने वाले तत्वग्राही जन की 
प्रवृत्ति अवश्य होगी । अब तक बोद् दर्शन तया उसके साहित्य के प्रति जो 
म्रान्तत घारणायें रही हैँ उनके निवारण की दिशा में प्रस्तुत पुस्तक से जन-साधारण 
को सुविधा होगी । इसी भावना से इसे पृथक्‌ पुस्तक फा रूप दिया गया है । 


यह प्रयास कितनी उपयोगी है यह तो अधिकारी विद्वान हो कह सकते है। पर 
प्रकाशक के सबंध से इतना ही निवेदन है कि यवि इससे बहुजनहिताय बहुजनसुखाय का 
लक्ष्य किचित्‌ भी सिद्ध हो सका तो प्रकाशक अपने प्रयास को सफर समझेगा। 


१४-१०-५५ 
घुद्धविहार, 
लखनऊ भिक्षु ग० प्रज्ञानन्द 


मुखबन्ध 


सहायान का अध्ययन मेने आचार्य शास्तिदेव को कृतियों से आरम्भ किया। 
और समय-ससय पर उतके प्रसंग से घ॒र्में और दर्शव की कितनी हो बातों की 
ऊहापोह फी। उस सामग्री का छुछ अझय शातिनिकेतत से प्रकाशित विश्वभारतों 
पत्रिका में तथा अन्यत्न भी निकला था । बोधिचर्यावतार की भूमिका उसमें से 
कुछ अश फा गुफनमात्र हे । पाठकों फी सुविधा के लिए उसे 'ऊहापोह' के नाम 


से पृथक्‌ पुस्तक का रूप दिया जा रहा है।॥ 


शातिनिकेतन, शान्तिभि मुशास्त्री 
८-१०-५५ 


विषय झची 


88१५ शान्तिदेव और उनकी कृतियां 


शान्तिदिव का जीवनोपाल्यान १, शान्तिदेव के तीन ग्रस्य १ 
शिक्षासमुच्चय का विषयानुवचन २-४, वोधिचर्यावतार और उस्तको 
इलोक सख्या ४, शान्तिदेव के समय का बौद्ध घर्म ५॥ 


68२० आगमप्रासाप्प का विकास 


आगम प्रामाण्यविषयक प्रधान सिद्धात ६; ऋषियो द्वारा वेद 
रचना ६; यास्क ओर बुद्धवचनों में प्राचोन परपरा का निर्देश ६, 
जैमिनि हारा प्राचीन परम्परा में विपययंय ७, वादरायण द्वारा जैमिनि 
का अनुगमसन ९; अक्षपाद और कणाद फे वेदविवषक्क सत १०; वेद- 
विषय पर फपिल और उनके अनुयायो १०, बौद्ध और जैन त्तया 
उनकी शास्तु-विषयक  घारणाएँ ११, सर्वज्ञतावाद की सर्वागम- 
व्यापफ्ता १२; समीक्षा १४ ॥ 


$$३. बोद्धधर्म में त्ान्निक्त अवृत्तियों का प्रवेश और विकास 


बौद्ध धर्म सम्मत तीन शुद्धिया १४; महायान तया बोधितस्वचर्या 
१६; तात्रिक साधना फी व्यावहारिक आवश्यकता १७, मत्र 
भौर देवता १७, दुद्धवचनों में मत्रादि का प्रक्षेप १८, गृहयसमाज 
ओर उसकी साधना के उद्देश्य १९, पाच-ध्यानो बुद्ध २२; त्रिवज्य 
२४, तातन्रिक साधनाओं फो बाहचता २५ ॥ 


33४ ब्राह मणप्रमुख धर्म में बौद्ध धर्म की प्रतिक्रिया के चिह्‌र 


प्रतिक्रिया का महाभारतीय दृष्दान्‍्त २६, मनुवचनों में प्रतिक्रिया 
के चिहन २७, अशोकावदान में प्रतिक्रिया के प्रमाण २८, मानस 
फे संत निरपण में प्रतिक्रिया के दर्शन २९ ॥ 


$$५. भारत के दार्शनिक विकाप्त की पड़ताल 


दार्शनिक प्रवृत्ति का क्रमिक विवरण ३४; विज्ञानवाद की 
रुपरेखा ४०; यौद्धदशंत फा नया अभिज्ञान ४४, निष्कर्ष ४९ ॥ 





ऊहापोह 
68१, जाच्तिदेव और उनकी कछ्ृतियां हर 


शातिदेव का जीवनोपास्यान 


आावायें शान्तिदेव के संवन्‍्ध म हम वहुत ही फम जानते हे । सभवत ये सातवीं 
शती में विद्यमान थे। लाभा तार,नायथ के अनुस,र ये गुजरात के किसी राजा के पुत्र 
थे और कुछ समय तक पचसिह राजा के मत्री रहे थे | अन्त में ये भिक्षु हो गये थे। ये 
जयदेव के शिष्य थे। जयदेव नालन्दा के पीठस्थविर घधर्मपाल के उत्तराधिकारी 
थे ॥ [6 म्ाशझणए णी ताक ालाबाप्राए 99 े एशा्यांद शेण वा 
99 305-.66] 

सहामहोपाध्याय हरप्रसादक्षास्त्री ने नेपाल से प्राप्त तौन तालपत्रों के आधार 
पर इडियन ऐंटीक्वेरी (तर तक्या औगतवृण्भाए 42, 98, 99. 49-55) में शातिदेव 
फी जीवनी पर एक निवन्ध लिखा था। उससे इतना ही और विशेष मालूम होता है कि 
शातिदेव के पिता का नाम मंजुवर्मा था। नालन्दा में ये एक कुटी बनाकर रहते थे। 
अत्यन्त शांत होने फे फारण इनका नाम श्ातिदेव था। ये भुसुक नाम की समाधि 
में रत रहते थे। अत इसका नाम भुसुक भी था। (भुजानो5पि प्रभास्वर सुप्तो- 
$पि कु्दीं ततोषपि तदेवेति भुसुकसमाधिसमापन्नत्वाद भुसुक नामस्याति सघेष्पि 9 50) 
चर्यायीतियों में भुसुक के पर है। इनके विषय का एक उपाल्यान भी उस जीवनी 
में हूं। अत्यन्त शात एवं सरहू होने के कारण छात्र इन्हें बिल्कुल बुद्धू समझते 
थे। एक दिन धर्मदेशनामडप में इन्हों आसन पर बिठा दिया। सोचा था कि 
ये कुछ बोल तो न सकेंगे फिर इन्हें खूब बनाया जायगा । आसन पर बचैंठकर 
शातिदेव ने जिज्ञासा कौ--किम्‌ आएं पठामि, अर्थर्ष वा (+-ऋषि वचनों का पाठ 
करू अथवा आर्थत ऋषिवचनों का पाठ करू) ? यह सुनते ही सब लोग चकित 
हुए और कहा कि हम छोग आर्पष (नवुद्धघघन) तो बहुत सुन चुके हैँ आप अर्थ 
(>-अर्यंत बुद्धवचन) सुनाइये । अनन्तर इन्होने बोधिचर्यावतार का पाठ करना प्रारभ 


५ 


फिया । पर जब ये 


यदा न भावों नाभावों सते सततिष्ठते पुथक्‌ । 
तदान्यगत्यभावेन निरारुम्बा प्रज्ञाम्यति ॥ [९३५] 


इस फारिका छा पाठ कर रहे थे, आर्य मजुश्री प्रकट हुए और विमान पर बैठा कर 
स्वर्ग लेकर चले गये। नालन्दा के पढितो और छात्रों में बड़ी खलवली सची। 
सबने इनकी कुटी खोजी। तीन पग्रन्य मिले--शिक्षासमुच्चय, सुत्रसमुच्चय॒ और 


बोधिचर्यावत्तार । इन सबने इन तीनों प्रथों का प्रचार फिया | 
१ 


२ अहापोह 


शिक्षासम॒च्चय 
आज शातिदेव की दो कृतिया प्राप्त हे--शिक्षा समुच्चय * और वोधिचर्या- 


वतार। शिक्षासमुच्चय में आचार्य ने सत्ताईस कारिकाओं द्वारा महायान की घामिक- 
चर्या का स्वरूप सुत्र रूप में उपस्थित किया है फिर उन सूत्रों फे घारो ओर महा- 
यानसूत्रों के उद्धरणो की राशि एकत्रित कर दी है। ये उद्धरण आज अध्ययन की 
अमूल्य निधि हे। कारिकाओं में महायान धर्म का जो निरूपण हुआ है उसे 


यहा ग्रन्थ में प्रवेश फराने के निमित्त दिया जा रहा हूँ। 

बोधिसत्व सोचता है कि भय और दुख न तो मुझे ही प्यारा है और न 
बूसरो को ही । फिर भला सुझमें कौन सी विशेषता है जो में दूसरों की तो 
रक्षा नहीं करता पर अपनी रक्षा में लगा रहता हूँ।ढुख का अन्त करने और सुख 
का छोर पाने फी इच्छा से श्रद्धा के मूल फो वृढ़ करके बोधि पाने के लिए दृढ़ 
यत्न करना चाहिए। बोधिसत्तव का कर्तव्य है कि आत्मभाव (>-शरीर), भोग और 
प्ैकालिक पुण्यों का प्राणियों के लिए उत्सगं कर दे। पर उत्स्ग तभी हो सकता 
है जब बह उनकी रक्षा, शुद्धि और वृद्धि कर सके। फलत रक्षा, शूद्धि और 
वृद्धि का उद्देश्य हैँ उनका प्राणिहित के लिए उत्सर्ग कर देना । यदि इनकी रक्षा 
न फी गयी तो भोग सभव ही कहा और वह दान ही कैसा जिसका कि भोग 
नहीं । अत प्राणियों को भोग लाभ हो सके, सिर्फ इस ख्याल से इनकी रक्षा बहुत 
जरूरी है। रक्षा फ़रने में सुत्रों फे अध्ययन तथा फल्याण मित्रो की सगति से 
बहुत सहायता सिलती हँ। (कारिका १--६) अगली कारिकाओ में बोधिसत्त्व के 
फर्तेव्यो फा साधन सहित निर्देश यों हुआ है -- 


फर्तेव्य साधन 
(१) भात्मभाव की रक्षा प्राणिमान्र की सेवा को छोड सब वूसरे कार्य निष्फल 
अर्थात्‌ है और उन निष्फल कार्यो के त्याग से ही 
दुष्कर्म -परित्याग मनुष्य अपनी पूरी रक्षा कर पाता है। स्मृति या 


जागरूकता से इस अनर्थ का त्याग. पूर्णतया सिद्ध 
हो पाता है । स्मृति उत्कठ-आदर या श्रद्धा से होती 
हैं। श्रद्धा ज्ञान सहित उत्साह से उत्पन्न होती है जो शम 
या शाति को महान्‌ आत्मा है। समाहित पुरुष को 
यथार्थ ज्ञान हुआ करता है और इन ज्ञान के कारण 
वाहच चेष्टाओं के रुक जाने से सन श्ञाति से विचलित 
नहीं होता । बोधिसत््व को चाहिए कि सर्वत्र ज्ञात 
रहे। धीमी-घीमी, मापी-जोखी और स्नेह भरी बातो से 
सज्जनो फा भन नरम बनाये रहे | ऐसा करने से लोग 
रिशक मकीक उसे चाहते हैँ । लोक में उस जिनाकुर (८ वबोधिसर्व ) 


* सपादक एटा कटावेग था & | ५६ एकलहए9०ए 8, (897-902) 


(२) भोगरक्षा 


(३) पुष्परक्षा 


(४) आत्मभावशद्धि 


(५) भोगशुद्धि 


(६) पुण्पशुद्धि 


शिक्षासमृच्चय रे 


को जो नहों चाहता वह राख दवी नरको फी आग 
में पचता रहता हैं। वोधिसत्व को चाहिए कि जिन 
वातों से लोग असन्तुष्ट हो उनका बत्न के साथ 
परित्याग कर दे और इसीलिए तथागत ने सक्षेप से 
रत्नमेघसूत्र में वोधिसत्व के सदाचार का निरूपण 
किया हैं। सेपज्य से (मांस-सछली से नहीं) और 
वस्त्र से ही यह आत्मभाव की रक्ा करनी होती हैँ। 
भोगों का सेवत भी दारीर-रक्षा के लिए ही फरना 
होता हैँ, तृष्णायूर्ति के लिए नहीं। भोग में तृष्णा रखने 
से फ्लिष्टापत्ति होती हँ--चडा पाप रूगता हूँ। फिरिका 
७--१३] 

पूर्ण रूप से उपायो को जानकर पुण्य करते रहना चाहिए। 
इस शिक्षापद का आचरण करने से भोगरक्षा सुकर और 
सहज हो जाती हैँ। [कारिका १४] 

अपने लिए फरू की तुपष्णा न रखने से पुण्यो की रक्षा 
होती हैं। पुण्य करके कभी पछतावा न करना चाहिए 
कि मेंने यह क्यों किया, न करता तो भी क्या बिगड़ा 
जाता था। पुण्य करके उसका ढिढोरा भी न पीढना चाहिए । 
वोधिसत्व को चाहिए कि ल्‍रूाम और सत्कार से डरता 
रहे । अभिमान का त्याग कर दे। धर्म में श्रद्धा द रहे तया 
धर्म में अविश्वास न करे [कारिका १५--१६) 

आत्मभाव के शुद्ध हो जाने पर भोग उसी तरह पशथ्य 
होता है ज॑से देहवारियो के लिए पका भाठ, जिसमें किसकी 
नहीं रहती, हितकर होता है । तृणों से ढकी खेती जैसे 
रोगो से क्षण हो जाती है, फलती-फूलती नहों, वैसे 
कलेशों से ढका बुद्धाकुर नहों वडता। पाप रूपी बलेशो 
का शोधघन फरना ही आत्मभाव को शुद्धि हैं। बुद्ध 
वचनों का सार समस्त कर उसके अनुसार यत्न ने 
करने से मनुष्य को दुर्गति भुगतनी पडती है । क्षमाशीलू 
रहना चाहिए। शास्त्र सुनना चाहिए | वन का आश्नय 
ले समाधि के लिए यत्व फरना चाहिए। स्माधि--योग 
करना चाहिए। ससार के प्रति अशुभ-चुद्धि रखनी चाहिए। 
[कारिका १७--२०] 

सम्यगाजीव बर्थात्‌ जीविका के समीचीन साथनो फी 
शुद्धि से भोग-शुद्धि होती हैं। [फारिका २१ पृर्वाव] 
शून्यतादुष्टि. तथा करुणाचित्त से (लोक हिताय॑) कार्य 


( ७) आत्मभाववृद्धि 


(८) भोगवृद्धि 


(९) पुण्य वृद्धि 
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फरने से पुण्य-शुद्धि होती है। [कारिका २१ उत्तरार्ध| 
लेने वाले बहुत हे । देने के लिए यह छोटा सा आत्म- 
भाव। इससे बनेगा क्‍या ? किसी की पूरी तृप्ति नहीं होगी। 
इसलिए इसे बढ़ाना होगा । बल ओर अनाल्‍ूस्य का बढ़ाना 
ही आत्मभाव की वृद्धि है। [कारिका २२-२३ पृत्रर्धि] 
शून्यतादृष्टि तथा करुणाचित्त द्वारा दान करने से भोग- 
वृद्धि होती है। [कारिका २३ उत्तरार्ध] 
आरभ से हो वृढ़ सकल्प और दृढ चित्त से फरुणाभाव फो 
आगे करके पुण्य-चुद्धि करनो चाहिए। अद्धा सहित भद्गचर्या- 
विधि करनी चाहिए । वदना, पापवेशना, पुण्यानुमोदना और 
अध्येषणा का नास भद्नचर्या है। श्रद्धा, वीर्य, स्मृति, समाधि 
और प्रज्ञा बलों का अभ्यास करना चाहिए। चारो ब्रह स- 
विहारो की भावना करनी चाहिए | बुद्धानुस्मृति, धर्मानु- 
स्मति सघानुस्मृति, त्यागानुस्मृति, शीलानुस्मृति और 
देवानुस्पृति रखनी चाहिए। सब अवस्थाओं में निरासिष 
धमंदान ओर बोधिचित्त पुण्यवृद्धि के कारण हे। चार सम्यक्‌ 
प्रहाणो द्वारा प्रमाद न करने से, स्मृति और सप्रजन्य तथा 
गभोर चिन्तन से मनुष्य को सिद्धि प्राप्त होती है। 
[कारिका २४--२७] 

बोधिचर्यावतार 


शिक्षा समुच्चय तथा बोधिचर्यावतार का विषय एक ही है। भेव निरूपण शैली 
में है। बिना काव्य का प्रयत्व किये ही आचार्य ने उसे धर्म का काव्य बना दिया 
है। इसके अतिरिक्त बोधिंचर्यावतार तथा शिक्षासमुच्चय दोनो ही एक दूसरे के 
पूरक भी है। शून्यवाद का प्रतिपादन बोधिचर्यावतार में है पर शिक्षासमुच्चय में 
उसका नाम-कीतेन मात्र है। शिक्षासमुच्चय सूत्रों फे उद्धरणों से विपुल ग्रन्थ हो 
गया है पर वोधिचर्यावतार में सूत्रों का यत्र-तत्र सकेत ही है। समूचा बोधिचर्यावतार 
नो सो तेरह इलोकों में परिनिष्ठित हुआ है।जिसका विरण यों है-- 


प्रथम परिच्छेद 


द्वितोय 
तृतीय 
चतुय 
पचम 
पष्ठ 
सप्तम 
अप्दम 
नघवम 
दशम 


न्‍ 


१ 


बोधिचित्तानुशझसा इलोक-सख्या ३६ 
पापदेशना दर ६६ 
बोधिचित्तपरिग्रह हे श्र 
घोधिचित्ताप्रमाद हे । ४८ 
सप्रजन्यरक्षण ५) १०९ 
क्षान्तिपारमिता डा श्वेढ 
वीयंपारमिता ग ७५ 
ध्यानपारमिता ५9 १८६ 
प्रज्ञापारमिता न १६८ 
परिणामना हि ५८ 


९१३ 


आगमप्रामाण्य का विकास ५६ 


बोधिचर्यावतार किसी समय बहुत लोकप्रिय ग्रन्थ था। इसो कारण इस पर 
अनेको टीकाए हुई थीं। भोट देश में इस ग्रन्थ का पाठ जाज भी गीता की मभाति 
होता है। महायान घ॒र्में और दर्शन को सहजभाव से सममते के लिए यह बहुत 
ही उत्तम ग्रय हैँ । 

आचार्य श्ञ तिदिव जिस समय हुए थे वह समय ऐसा था जब बोद्धधर्म पूर्ण 
रूप से विकत्ित हो चुका था तया उसमें उन सब घर्मवीजो का वपन हो चुका 
था, जिनसे कि गाधी-युग से पूर्व का सतों से प्रभावित हिन्दू-धर्म फूछा-फला हूँ। 
इस धर्म में सुभाषितों का बहुत आदर था तथा प्रत्येक सुभावित जो जाति-कुल आदि 
के अभिमान से अछुते रह कर मनुष्य को उदात भावों की ओर ले जाते थे उन्हें 
बुद्धधचन मान लिया जाता थाँ। धर्म में तान्रिक प्रवृत्तियो का सम.-चेश हो चुका था 
तथा शब्पवाद अपनी पराकाष्ठा को पहुँच चुका था । एक ओर जहा यह सब 
हो रहा था वहा इस धर्म के सारभाग को ग्रहण करते हुए भी महाभारत गौर 
पुराणों के माध्यम से इस घर्म का, विशेष रूप से ससारबमुसख्य तथा जातिवाद- 
निराकरण के विरोध में भी कार्य हो रहा था । इस प्रतिक्रिया की परिनिष्ठा हम 
तुलसी के मानस' में देखते हे। इन सब प्रवृत्तियों के विकास की रूपरेखा यहा प्रस्तुत 
करना आवश्यक है जिसे 'आगमप्रामाण्य का विकास, बोद्धधर्म में तात्रिक प्रवृत्तियों 
का प्रवेश और विकास', 'ज्राहूमणप्रमुख धर्म में बोद्धधर्म की प्रतिक्रिया फे चिह न तथा 
भारत के दार्शनिक विफास की पडताल्‍ल श्लीर्षकों में विभक्‍त कर प्रस्तुत किया 
जा रहा हैँ। 

88२, आगमप्रामाण्य का विकास 
“यत्‌ किचित्‌ सुभाषित सर्वे तद्‌ चुद्धभाषितम्‌” 


बौद्ध और जैन वेदागप्त को प्रमाण नहीं मानते, वे अपने-अपने आगमो को 
प्रमाण सानते हे। इस तरह ब्राहमण, बौद्ध श्रमण तथा जैन श्रमणो में जो परस्पर 
भेद हैँ वह आगम के फारण है। और यह आगम का भेद इसलिपे हुमआ कि आगम 
प्रवतंको फे दाशनिक विचारों में ही नहीं प्रत्युत्‌ धर्म के व्यावहारिक रूप पर भो 
भिन्न-भिन्न मत थे। व्यावहारिक और दार्शनिक सतभेदो को चर्चा यहा नहों को 
जा सकती पर स्वर्ग-नतरक, आवागमन, मोक्ष जैसी बातों में भो जिन पर जनता फा 
बहुत विश्वात॒ था तथा जितकी चर्चा श्रमग-न्राह मेंग समान भाव से फरते थे- 
परस्पर बहुत भेद था । अदृष्ट या न दिखाई पडने वाली बातो के भेद की पुष्टि 
फेवल आगयगमो द्वारा ही होती थी और हर सम्प्रदाय फे लिए उनकी पुष्टि करना 
जरूरी भो था। अन्यथा अलग-अलग आगमो का टिकना सभव न था। इस तरह 


+ यदर्थवद्‌ घर्मपदोपसहित भिघातुसकलेशनिर्वहण चच । 
भवेच्च यच्छान्त्यनुशसदर्शक तद़ुकतमार्थ विपरीतमन्यथा ॥ 


(वोधिचर्यावतारपचिका पृष्ठ ४३२ ) 
| चही, पृष्ठ ४३२ 
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अदृष्ट-विधयक भेदों के समर्यन के लिए भिन्न-भिन्न आगमों का रहना जहा जरूरी 
था वहा उन-उन आगमों को प्रामाणिक या श्रेष्ठ बतलाना भी बहुत मयेक्षित था 
क्योंकि बिना ऐसा किये उन आगमों की अनुयायी जनता का विश्वास दृढ़ नहीं किया 
जा सफता था। जनता के विश्वास फो दृईइ करना श्रमण-ब्राहू मणो के लिए बहुर 
जरूरी था। जनता के सहारे ही वे जीते थे। यदि जनता का उन पर से विश्ववास 
उठ जाय तो यह उतके लिए बहुत ही हानि की बात थी। दक्षिणा-दान-भिक्षा 
के साथ जनता से जो मान-पुजा फी प्राप्ति होती थी उसकी रक्षा के लिए उनके 
लिए जैसे भी हो, जतता के विश्वास को अचल रखना अपेक्षित था। 


आगमो की प्रामाणिकता और श्रेष्ठता बतलाने के लिए सब सम्प्रदायों ने बडा 
प्रथत्त किया। इस प्रयत्न के फलस्वरूप जिन सिद्धातो का उदय हुआ वे यों है -- 


[अ] वेदागस-प्रामाण्य के समर्थक सिद्धात 
।. अपौरुषेयवाद ( > अकतृ त्ववाद ) 
॥ पौरुषेयवाद (5">कत्‌ त्ववाद ) 
१ सर्वज्ू-ईइवर-कत्‌ त्ववाद 
२ आप्तकतु त्ववाद ( > यथार्थज्ञ-मनुष्य-क्त्‌ त्ववाद ) 
[इ] जैनागम-प्रामाण्प-समर्य क-सिद्धात 
३े- सर्वज्ञवाद 
[3] बौद्धागम-प्रासाण्य-समर्थक सिद्धात 
४. घर्मज्ञवाद 
इन वादो में कौन पहले और कौन पीछे उत्पन्न हुआ, यह बतलाना बहुत कठिन है, 
त्रिपिटक में प्राचीन ऋषियों को बेद का कर्या बताया है । अष्ठक, वामक, वासदेव, विश्वा- 
मित्र, यमदग्नि, अगिरा, भरद्वाज, वसिष्ठ, कइ्यप और भुगु को तेविज्जसुत्त (दीयनिकाय ) 
में मन्‍्त्रों का कर्ता फहा गया हैं। मनन्‍्त्रकर्ताओं के इन नामों फा इसी क्रम से त्रिपिटक 
में और भी कितनी ही जगहों पर उल्लेख है। बुद्ध से पहले (लगभग ६००६० पु०) 
यास्क ने अपने निरुक्‍त में ऋषियों को ही मनन्‍्त्रों का प्रवक्ता कहा है-- 
साक्षात्कृत्र्माण ऋषयो वभूवु । तेध्वरेश्योध्साक्षात्कृतधर्म भय उपदेशेन सन्‍्सत्रान्‌ 
सम्प्रादु । (अध्याय १ खड २०)। 
ऋषि हुए वे जिन्होने धर्म का साक्षात्कार किया था। उन्होंने उपदेश द्वारा 
उन लोगों को भत्र प्रदान किये जिन्होने धर्म का साक्षात्कार नहीं किया था और 
(इसी कारण जो उन ऋषियों की अपेक्षा) अबर (>नहीन) थे। 


यासक ने इतना ही नहों प्रत्युत ऋषि परम्परा पर प्रकाश डालते हुए यह 
भी बताया कि जो लोग घर्म के साक्षात्कार करने वाले नहीं थे वही प्राचीन ऋषियों 
के उपदेश या मंत्रो को लेकर ग्रन्थ-रचना करने लगे -- 

उपदेशाय ग्लाय तो अवरे विल्मग्रहणायेम ग्रन्थ समाम्नासिषर्वेद व वेदागानि च । 
(निरुकत अध्याय १--छण्ड २) हु 


आगमप्रामाण्य फा विकास 


उपदेश ग्रहण में अत्तमर्य उन अवर (5>होन) लोगों ने इस ग्रंथ ( ८ निघः्द ) 
वेद और वेदागों का सग्रह किया जिनसे स्पष्ठतया ज्ञान हो सफे ! 

जो बात यास्क ने फही हँ उसी से मिलती-जुलूती वात अगशाज्ञसुत्त (4 
निकाय) में आयी है: “वे (ब्राहूमण) जगल में पर्णकुटी बना कर वहीं ध्यान व 
थे।.. .«उनमें से कितने ध्यान न पुरा कर सकने के कारण ग्राम या निगम के 
आकर ग्रन्य बनाते हुए रहने लूगे।. . - उस समय वह नीच समझा जाता 
किन्तु आज वह श्रेष्ठ समझा जाता है 7” 
यास्क और दवुद्ध के इन बचनो की ठुरूना फरें तो उसका निष्कर्ध यों होगा-- 

यास्क बुद्ध 
(१) धर्म का साक्षात्‌ फरने चाढे ऋषि । (१) ध्यान करने वाले ब्वाहूमण । 
(२) धर्म का साक्षात्‌ न करने वाले लोग, (२) ध्यान पूरा न करने वाले ब्राहूम 
और उनका ऋषियों से उपदेश लेना । 

(३) धर्म का साक्षात्‌ न फरने वालों के (३) ध्यान भ पुरा करने वालों द्वारा ४ 


द्वारा प्रन्थ-रचना । रचना । 

(४) > (४) प्रन्य-रचना के कार्य की पूर्द युर 
निन्‍्दा । 

(५) >८ (५) पग्रन्य-रचना के कार्य की बुद्धयुग 
प्रशसा । 

(६) प्रन्य-रचना का उद्देश्य था स्पष्ठतया (६) >८ 


ज्ञान प्राप्त का साधन प्रस्तुत करना । 


इस तुलना से साफ जान पडता हैँ कि यास्क्र और चुद्ध ने एकही बात 
हूँ । यास्क के विचार से ऋषियों ने ही मन्त्रों का उपदेश दिया और उन्हीं की परः 
में चलकर वेदों और वेदागो का निर्माण हुआ। बॉद्ध परम्परा भी यास्‍्क की 
फा हो समर्यन करती हूँ। बुद्ध और उनके पूर्ववर्तो यास्कत को यही पता था 
ऋषियों ने ही मन्त्रों की रचना की है। भले हो ऋषियों ने मन्नों की रचना फी हो 
भले हो यास्क जैसे कुछ वुद्धिमान्‌ इस वात को स्वीकार करते रहे हों पर जैसिनि और चादर 
के मत इस बात में सर्वया भिन्न है । जैमिनि फे विचार से वेद किसी ने नहीं बनाये। जैमि 
अपनी बात का समयन करने के लिए सारी परम्परा को ही उलट दिया। जे 
फे समय में छोग यह मानते थे कि बेद के रचयिता ऋषि ही हू। पूर्वपक्ष के रूप में उ 
इसका यो उल्लेख किया हूँ -- 

वेदाइचेके सन्निकर्ष पुरुषात्या। (पु० मी० १११७) 


सूत्र का भावाये--वाल्मीकीर्या रामायण शब्द में वाल्मीकौय फा अर्य हूं बाल 
फी बनायी हुई (रामायण) ।इसो तरह वंदिक ग्रथों के साथ काण्व, शौनकौय, ८ 
मौय, फाठफ, त॑सिरीय आदि झब्द जुड़े दिखायो पडते हूँ जिनका अर्य हैँ कप्व, शा 
कोयुम, कठ, बोर तित्तरि को कृति । वंदिक ग्रंथों के साथ इस तरह के अ 
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नाम जुडे है जिनसे पता चलता है कि उनकी रचना, सकलन और सम्पादन उम्र- 
उन ऋषियों के हृएरा हुआ है । 

जैमिनि को यह मत पसन्द नहीं है । उन्होंने साफ-साफ फहा-- 

आख्या प्रवचनात्‌ ॥ (पृ० मी० १॥१॥३०) 


वैदिक प्रथों के साथ जो उनके नाम जुडे हे उनका इतना ही अभिप्राय है 
कि उन-उन ऋषियों ने उन-उन ग्रंथों (या मत्नों) का प्रवचन किया--दूसरो को 
सिखाया और पढाया , उसका यह अर्थ कदापि नहों है कि उन-उन मत्रो और 
ग्रथों की रचना भी उन्होंने की । इस तरह वेदों को फिसी की रचना न सान फर 
जैमिनि ने जिनफी प्रतिभा से भन्‍त्रों का उदय हुआ तथा वेबों फा सकलन एवं 
सम्पादत हुआ उन ऋषियों के यश पर प्रहार किया तथा उन्हें कोरा तोते फे समान 
बेदों को रट-रट कर दूसरों को रठा देने वाला बताकर ठीक उन श्रोत्ियो (--बेद-पाठको) 
के समकक्ष बना दिया जिनका उपहास करते एक कवि ने कहा है-- 


॥राजमाष निर्भदन्त कटिविन्यस्तपाणय । 
हरि तिष्ठन्ति राजेन्द्र छान्‍्द्सा इलोकदशात्रव ॥” 


(राजन्‌ ! द्वार पर इलोक के शात्रु वेदपाठी कमर पर हाथ रखे दांत-- 
राज-साष के समान दात--निपोरे खडे हे ।) 

बेरों को किसी की रचना न मानने के सिद्धात का नास ही अपोस्षेयवाद 
हैं। यद्यपि किसी भी बुद्धिमात्‌ को समझ सें इस बात का आना कठिन ही नहीं 
असम्भव भी हो सकता हूँ पर उस पूर्व युग में इस ढग की वार्ता का होना कुछ भो 
अचरज की यात नहीं थी। इस तरह की असम्भव ओर अनहोनी बातों का बखान 
करने में जैमिनि और उनके अनुयायियों को कुछ भी सकोच नहीं हुआ और वे 
यही समझते रहे कि इस अपोरुषेयवाद के सिद्धांत का आविष्कार फर उन्होंने नाम 
कमाया हँ--यहश पिया हैँ (यश पीतस्‌) । एक परवर्तो ताकिक जयच्त भट्ट ने छ्षुब्ध 
होकर मौमासको के प्रति कहा * हां, आप छोगों ने यश जरूर पिया है ! आप लोग 
चाह यज्ञ पियें, चाहे दूध पियें, ऑरे चाहे अपनी बुद्धि की जडता दूर करने को 
ब्राहूमीघृत पियें पर इस बात पर सदेह करने कौ गुजाइश नहीं हे क्वि बेद की रचना 
किसी न किसी पुरुष के द्वारा हुई है। भले ही उसकी रचना में कुछ बिलक्षणता हो 
पर विलक्षणता के बल पर यह कह देना कि उसकी रचना किसी ने की ही नहीं, यह तो 
बिल्कुल नयी सुझ हूँ -- 


“मीसासका यह ॒ पिवन्तु पयो वा पिबन्तु बुद्धिजाइब्चापनयनाय ब्राहू मीघृत 
वा पिवन्तु । वेदस्तु पुरुषप्रणीत एवं चात्र शान्ति | ., .,. .. वैचित्र्यमाजेण वेदे कर्न- 
भावो स्पादेव प्रतीयते इति नूतनेय वाचों यक्तित [” 


न “ातयायसज्जरी, आहिनक ४. 
अप॑ के सिद्धात का सहारा लेकर बेर नित्य हैं” फा सिद्धात भी 


उठ खडा हुआ। जिनके सत में वेद किसी की रचना नहों, उनके मत से वेद को नित्य 


आगममप्रामाण्य का विकास है 


होना हो घाहिए। पर वेद की नित्यता फेवल यह फहकर नहीं सिद्ध फी गयो* 
“चूकि वेदों की रचना करने वाला कोई नहीं है इसलिए वे नित्य हे,” किन्तु उनकी 
नित्यता सिद्ध करने के लिए दाव्द (नच्वर्ण) मात्र को मीमासको ने नित्य माना। 
यहां शब्द (जवर्ण) की नित्यता आदि के झप्सट में फसनता ठीक न होगा पर यदि 
उन्हें नित्य मान लिया जाय, उन्हें ही नहीं वर्णों से बने पदों तक फो भी नित्य मान 
लिया जाय तो भी वाक्‍्यो की नित्यता सिद्ध फरना कठिन झार्य हैं। बेद के वर्ण, 
पद और वाक्‍्यों को नित्य मानना पर मश्वघोष और फालिदास के प्रथों में उन्हें 
अनित्य मानना सचमुच निराली सूझ हूँ। शाव्दिक नित्यवाद को इस जगह छेड़ना 
ठीक न होगा। यहा उसका उल्लेख कर देनो का केवल इतना ही प्रयोजन है कि 
इस वाद का अपोौरुषेयवाद से बहुत सबंध हैँ । इन दोनों वादों फा जैमिनि 
ने भप्रतिपादन किया है। वादरायण फो भी जैसिनि से विरोब नहीं है । देवताधि- 
_करण में धादरायण ने साफ-साफ वैदिक नित्यत्ववाद फा प्रतिपादन किया है। बेद 
फी नित्यता और उसकी अपीरुषेयता हारा जैमिनि और उनके अनुयाधियों ने 
भले ही वेद के प्रति लोगों की श्रद्धा को न डिगने दिया हो पर वादों द्वारा साधा- 
रण जनता फो ही नहीं वुद्धिमानो की बुद्धि पर पोयी-भार लाद कर बुद्धि के विकास 
को जरूर कुठित किया। यदि वेदों के प्रति यह धारणा बनी रहती कि चे पूर्वयुग 
के पुरषो की रचनाएँ हे ओर वे भी हमारे जैसे ही थे, उनमें भो सव गुण 
ही गुण न थे; तो फदाचित्‌ वेद के अनुयायियों को बहुत विचार-स्वतन्त्रता रहती 
ओर वेद की वातों फो मानने या न मानने में उन्हें कोई मजबूर न फर सकता । 
जैमिनि फे पहले इतनी मजबूरी थी सी नहीं। चेद के वचनों को छोग ऋषियों फी 
कृति मानते थे और वेद की आज्ञा को राजाज्ञा के समान मानने को तैयार न थे। 
उनमें उस समय इतनी हिम्मत थी कि वे फह सकें कि सनन्‍्त्रो की रचना में कितनी 
जगह आर्य स्पष्ट नहीं हैँ, कितनी ही जगह विरोध हूँ -- 
#अयापि विप्रतिपिद्धार्या भवन्ति .. . .«अयाप्यविस्पप्टार्या भवन्ति ।7 
-निरुक्‍त, अध्याय १ खड १५ 
पेदो के सबंध में यह ओर इस तरह फी आलोचनामो से सबध रखने- 
वाले दूसरे विचार यास्फ ने अपने निरुकत में सकलित इसिंये हें। जैमिनि ने भी इस 
तरह के विचारों को पूर्वपक्ष के रूप में रखकर उन्हें मरने से बचाया हैं। वे विचार इतना तो 
प्रकट कर ही देते हे कि वेद फो फितने लोग अपौरुषेय या नित्य न मानकर प्राचीन ऋषियो 
की रचना मानते थे और उस रचना में उन्हें बहुत से दोष भी दिसलाई पडते थे । 


विचार स्वतन्त्रता की हत्या जैमिनो ने वेदों फो अपौरुषेय मौर नित्य सिद्ध 
करके की, पर वे लोग जो किसो भो जागम को नित्य मौर अपौस्पेय नहों मानते 
थे दूसरे तरीके से चही वात फरने में नचूके । जैमिनि का स्याल था कि जो. 
अपोरुषेय एवं नित्य है वही निश्नन्ति हैँ, उसमें किसी भूल-चूक फी गुजाइश नहीं । 
अक्षपाद जोर कणाद के बअवुयायियों को यह बात न जची। उन्होंने सोचा कि 


म्रपोष्पेघता ओर नित्यता क्यो तक॑ और बुद्धि से सिद्ध करना कठिन हैं, इसलिए 
र्‌ 
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वेदों का रचयिता तो कोई-न-कोई होना चाहिए और उन्होने ईइबर को वेद का 
रचयिता माना। उनके रूयाल से ईइवर का ज्ञात पूर्ण और नित्य हैँ, इसलिए यदि 
वेदों को उसकी रचना मान लिया जाय तो वेदों की प्रामाणिकता भो सिद्ध होगी 
और वेदों में फोई भूछ-चूफ भी न निकाल सकेगा। मदशपि भूल-चुक निकालने 
वाले लोग सदा बने ही रहते हे। वे केवल इतने भर से चुपचाप नहीं बैठ सकते 
कि बेद अपौरुषेय हे या बेद किसी सर्वज्ञ एव निर्भान्त पुरुष अथवा ईइवर फी रचना 
है। अक्षपाद ने इस प्रकार के मत को पूर्वपक्ष के रूप में उद्धृत किया है। उससें 
कहा गया हैँ कि वेद की बातें सच्ची नहीं उतरतीं। पुत्र-उत्पत्ति के लिए पुत्रेष्ट 
यज्ञ फरना चाहिए यह वेद की आज्ञा है पर पुत्रेष्टि यज्ञ करने वालो को भो बहुत 
करके पुत्र नसीव नहीं होता । यह बात बेद फो झूठा साबित करती है। --उसमें 
अनुत--दोष हूँ, इस बात को प्रकट करती है। अक्षपाद ने इस बात को यह कहकर 
उडा दिया है कि पुश्रेष्टि यक्ष करने में कुछ गडबडी हो जाने के कारण यवि पुत्र 
नहीं हुआ तो उसमें ठीक-ठीक यज्ञ न करने बालों का दोष हे) इससे वेद कौ 
सचाई पर कुछ भी घब्बा नहीं लगता। (विस्तार के लिए देखिए--न्यायसूत्र, अध्याय २ 
आहूनिक १ सूत्र ५८--६१) । । 

जिन लोगों ने ईश्वर को आगमों का प्रवर्तकं न मान सनुष्यो फो ही 
उनफा प्रवर्तेक साना उन्होंने भी विचार-स्वतन्त्रता पर कम आक्रमण नहीं किया। 
साख्य सम्प्रदाय में कपिल को आप्त या यथार्थज्न माना। जो बात कपिल ने फही, 
वही प्रामाणिक है दूसरी नहों। फपिल के अनुयाधियों ने कपिल को लोकोत्तर 
स्थान पर बिठाया तो, पर वे वेद के विरोध में कुछ भी बोलने को तैयार न 
थे । फलत उन्होंने यह भी कहा कि कपिल का उपदेश सर्वथा वेदानुकूल है। इस 
तरह्‌ कफ़पिल को वेदानुकूल बताकर उन्होंने फपिल की बुद्धि का अपमान किया । 
परम्परा में कपिल को आदि विद्वान कहा जाता हैं, पर उनके अनुयायियों को 
कपिल फी विद्त्ता वेद के उच्छिष्ट भोजन से अधिक नहीं जछी। कपिल फो एक 
स्वतन्त्र विचारक न सानकर उनको वेद की वातो को दुहरानेवाला बताने पर भी 
वेद फे फट्टर अनुयायियों द्वारा वे कपिल को वैदिक न सिद्ध फरा सके। बादरायण 
ने अपने सूत्रों में मनेक स्थानों पर साफ-साफ कपिल के मत को वेद-चिरोधी बताया। 
जो भी हो, इतना तो कहा जा सकता है कि साख्य बालो ने एक वार हिम्मत 
फर अपौरुषेयता और ईइवरीयता के पचडे से अपने को निकाला, भरे ही बैवि- 
कता का समत्व उनसे नहीं छूटा। 


हल 


विचार-स्व॒तन्त्रता में दोद्ध और जैन बैदिको से कुछ बढे हुए थे। फुछ, 
इसलिए फि उन्होने वेद और ईश्वर से छुटकारा तो जरूर पा लिया, पर अपने- 
अपने धर्मंप्रवतेक के बचनों को उसी तरह प्रमाण माना जिस तरह बंदिकों ने 
वेद को। फलत उनकी मानसिक दासता पूरे तौर पर दूर न हो पायी। वे 
एक बधन से छूटे पर दूसरे में बधे। यहा संक्षेप से यह देखना हैं कि जैनों भौर 
वोढ़ों का अपने शास्ता के प्रति क्‍या झुकाब है। 
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जैन लोग आरम्भ से हो अपने धर्म के प्रवत्तंक वर्षमान भहावोर फो सर्वज्ञ 
मानते थे। “अचाराग सूत्र! में कहाहै -- 
“सै., .जिणे केवली सब्वन्न सब्बभावदरिसी” 
वे केवली जित सर्वेक्ष और सब पदार्यो के द्रष्ठा हें। आवश्यक निरकिता 
में कहा हैं -- 
“त॑ नत्यि ज न पासइ भूय भव्व भविस्स च”। (गाया १२७) 
भूत, भविष्पत्‌ और चतंमान को कोई भो ऐसी वस्तु नहीं हे जिसे वे 
नहीं जानते । 
बौद्ध साहित्य से भी वर्षमान महावीर फे सर्वेज्ञ होने की प्रसिद्धि पर प्रकाश 
पडता है। 'मज्मिमनिकाय' के 'चूलदुक्लवलन्धसुत्त! (सुत्र १४) में फहा गया हूँ कि 
/निगण्ठ नायपुत्त (--ऊँन तीर्य कर महावीर) सर्वज्ञ” (हं) । सन्दकसुर्ता (७६) में 
यही बात मजाक के साथ दुहरायों गयी हैं। “एक शास्ता सर्वक्ञ. .« «होने का दावा 
करते हूं वह सूने घर में जाते हैँ, (जहा) भिक्षा भी नहीं पाते, फूकुर भी 
फाट खाता है। . , [सर्वेज्ञ होने पर भी) . «गाव-कस्तरे फा नाम और रास्ता 
पूछते ह हा 
बौद्ध लोग वुद्ध को सर्वेत्ष मानते हें। यद्ययि पत्रिपिठक में फुछ उल्लेख ऐसे 
भी हूँ जिनमें बुद्ध ने अपनी सर्वेज्ञता से इन्कार किया है। 'तेविज्ज वच्छगोत्त सुत्त' 
(सज्यिमनिकाय सूत्र ७१) में बुद्ध ने कहा है. “जो कोई मुझे ऐसा कहते हे--भरमण 
गौतम सर्वज्ञ है... (वे) असत्य (-अभूत) से मेरी निन्‍दा करते हूं /” पर इतने 
उल्लेख भर से बुद्ध की सर्वज्ञता से इनकार नहीं किया जा सकता और किया भी 
फंसे जाय ? सर्वज्ञता के सूचक वचन तो जा-वजा त्रिपिटक में भरे पड़े हें। नाग- 
सेन ने अपने मिलिन्दपञ्ह में बुद्ध को सर्वज्ञ दताया है - .लुद्ध सर्वज्ञ थे। किन्तु 
इसका यह आर्य नहों कि थे हर घटी हर तरह से ससार फी सभी वातों कौ 
जानकारी बनाये रखते थें। उनकी सर्वज्ञता इसी में थी कि ध्यान करके दे किसी 
भी बात कौ जान के सकते थे।” (हिन्दी मिलिन्द प्रशन पृु० १२९)। जिस तरह 
की वात नाग्सेन ने फही हैं वैसो ही वात कण्णत्यलकसुत्त!' (मज्सिमनिकाय सूत्र 
९०) में कही गयी है, (ऐसा श्रमण-न्राहूमण नहों जो एक ही बार सब जानेंगा । 
यह सभव नहीं ४” एक चार में न सही, पर जब जो कुछ जानना जरूरी हो, तब 
उसको जान लेना चुद्ध के लिए सभव हैं। इस तरह तीर्य कर कौ सर्वज्ञता और 
बुद्ध की सर्वज्ञता में छुछ भेद रह गया । तोये फ्र सदा सब कुछ देखते रहते है 
और बुद्ध जब जिसकी जरुरत पडती हैँ तब देख या जान लेते हूं। शातरक्षित ने 
मोर तत्त्वसप्रह'ँ में इस बात को दोहराया है -- 
“यद्यदिच्छति चोद, वा तत्तद्वेत्ति नियोगत । 
शक्तिरेवविधा तस्य प्रहीणावरणो हचसों ॥४” 


समाधि द्वारा दे जिस बात को जानना चाहते हे जान लेते हे । उनकी 
शक्ति ऐसी ही है। उनका आवरण (+“-अज्ञान) दूर हो चुका हैँ! 
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बुद्ध को सर्वेज्ञ सानते हुए भी बोद्ों ने सर्वेज्तवा पर जोर नहीं दिया हैं। 
सर्वज्ता को अपेक्षा धर्मज्ता पर ही जोर दिया गया है। घर्मकीति ने 'प्रमाण- 
वातिक' में कहा हैं कि बुद्ध को बौद्ध इसलिए प्रमाण मानते हे कि वे उपायसहिंत 
हेप और उपादेय तत्त्वों को बतलाते हे। इसलिए नहीं कि वे सब कुछ जानते हे-- 

हेयोपादेयतर्तवस्प साभ्युपापस्ण वेदक । 

य. प्रमाणमसाविष्ठों न तु सर्वस्प वेदक 

भारतीय दर्शन की बौद्ध और जैन शाखा ही नहों दूसरी शाखायें भी इस 
सर्वज्तावाद से अछूतो नहीं बची है । मीमासा के दूसरे सूत्र “चोदनालक्षण- 
अ्थों धर्म” पर दाबर ने फहा है कि बेद के विधिवाक्यों (-चोदना) में भूत, 
भविष्यत्‌ सूक्ष्म, व्यवहित आर्थात्‌ छिपे हुए गौर दूर पर विद्यमान सब तरह के 
अर्थों का ज्ञान कराने की शक्ति हैं -- 

“चोदना हिं भूत भविष्यन्त सुक्ष्म व्यवहित॑ 

विप्रकृष्ठभित्येथ. जातीयकमर्य शवनोत्यवगमयितुम्‌ ॥ 

सीधा अभिप्राय यह कि वेद सर्वेज्ञ हें। वावरायण के ब्रह म की सर्वेज्ञ-चादिता 
में सन्देह का अवकाश नहीं, उनके ब्रहूम को सर्वेज्ञ ही नहीं और भी बहुत कुछ कहा 
जाता है। “सर्वेधोपपत्तेश्इ” (ग्रह मसूत्र २-१-३७) ब्रहस में सभी धर्मों का सामजस्प 
है। शकर ने खोल कर इस सूच के भाव को समझाया है -- 

“ब्रहसणि..... सर्वे.....धर्मा उपपदान्ते 'सर्वेज्ञ सर्वशक्ति सहामाय च॒ ब्रहस 
इति ४! 

ब्रहम सर्वेज्ञ है, सर्वशक्ति स्वरूप हे, उसकी माया महान्‌ है, उसमें सच घर्मों 
का समन्वय हो जाता हैँ। 

कणाद ने योगियों में सब कुछ जान लेने फी शक्ति मानी है। उन्होंने कहा 
हैं कि आत्मा और सन के सयोग-विशेष से (समाधि से) आत्मा का ज्ञान होता है 
तथा अन्य द्वव्यों का भी । सरल झछाब्दों में कहें तो भाव यह है कि योगी समाधि 
द्वारा सब कुछ जान लेते हे -- 

मआात्मस्पात्ममनसो सयोगविशेषादात्मग्रत्यक्षम्‌ । तथा द्रव्यान्तरेषु । (वैशेषिक 
सूत्र ९१११, १२) 

कणाद के मूल सूत्रों में ईश्वर का पता नहों है। पर बाद में कणाद के 
अनुयायियों ने आत्मा के दो भेद किये --जीवात्मा और परमात्मा | परमात्मा या 
इंश्वर में उन्होने सर्वेज्ता मानी तथा उसे वेद का फर्ता बताया । 'तहचनादाम्ता- 
यस्य प्रासाण्यम्‌' (वेशेषिक सूत्र १-१-१) का अक्षरार्थ इतना ही जान पडता है फि 
आम्ताय था वेद इसलिए प्रमाण है कि उसमें तद॒बचन (+-घर्म का कथन) हैं। सूत्रों 
के क्रम फो देखने से तत्‌ शब्द से घर्म का ही बोध होता हूँ । 'अथातो घ॒र्म व्या- 
स्पास्पाम १-१-१॥/यवोध्श्युदयनिश्रेयन सिद्धि. स धर्म ॥११-१-२ ४त्तद्ववचनादास्नायस्प 
प्रामाण्यम्‌' ॥१-१-२॥ इनमें पहले सूत्र में कहा है कि अब हम घर्म कौ 
व्यारया फरेंगे। दूसरे में फहा है अभ्युदय और निश्चेयस की प्राष्ति जिससे 
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होती हैँ वह धर्म हैं। तीसरे में कहा हैं कि तद॒वचन या धर्म का कयन च्‌कि 
वेदो में है इसलिए वे प्रमाण हे । पर प्रश्वस्तपाद ने तद्॒वचन का भाव 'ईबेवरचोदना- 
भिव्यक्ते बताया है। शकर मिश्र ने उपस्कार' में स्पष्ड ही कहा है कि चेद की 
प्रमाणता इसलिए हूँ कि वे ईइवर की रचना हें -- 
/ तेनेइवरेण प्रणयनाद्‌ चेदस्प प्रामाण्यम्‌ हट 


अक्षपाद ने झव्द-प्रमाण फी व्यास्या करते हुए कहा है कि शब्द-प्रमाण 
आप्त या पहुँचे हुए लोगो के उपदेश हे जिनमें दुष्ट और अदृष्ड दोनों का वर्णन हैँ । 
“आप्तोपदेद शब्द । स्‌ द्विवियो वृष्डादृष्दायंत्वात्‌ए” (न्याय सुत्र अध्याय १ जाह निक १) । 
दृष्ट और अदृष्ड जो दोनों हो जानते हे उनकी सर्वज्ञता में संदेह की गुजाबश 
नहीं हो सकती। वेशेषिक सूत्रो की तरह न्याय सूत्रों में भी स्पष्ठतवा न तो ईश्वर 
को चेद का कर्ता फहा गया हैँ और न उसकी सर्वेज्ञता कहों बतायी गयी, पर यह 
बात बाद में अक्षपाद के अनुयायियों ने कर ली हैं। (विस्तार के लिए देखिए-्याय- 
मजरी', इावद-प्रमाण प्रकरण) ॥ 


योगदर्शनकार पतजलि योगियो में सर्वज्ञता मानते हे योगियों को सयम के 
बल से अन्तिम भूमि में जो ज्ञान प्राप्त होता है उस्ते तारक कहते हैँ । वह 
सब विषयों तया विषयों को सब-तव अवस्थाओ का ज्ञान हैं जिसके लिए 


किसी क्रम की जरूरत नहीं, योगी एक बार में ही करतलामरूकवत्‌ जान लेता है-- 

तारक सर्वविषय सर्ववाविवयक्रम चेति विवेकर्ज ज्ञानमू । (योगसूत्र ३-५४) 

ईइवर फे बारे में कहा है कि उसमें सर्वज्ञता का बीज हैँ और वह बीज 
उसमें निरतिशप या पराकाण्ठा को प्राप्त है। वह काल के बन्धचन में नहों है, वह 
पुराने ऋषियों का गुर हैं -- 

तन्न॒ निरतिशय सार्वज्ञबीजम्‌ [स] पृूर्वेधामपि गुरु कालेनानवच्छेदात्‌ ॥ 
(योगसूत्र १-२५, २६) 

कपिल के मत में माप्तवचन हारा ही परोक्ष ज्ञान की प्राप्ति हो सकती है। 
प्रत्यक्ष की जहा पहुँच नहों हैँ वहा अनुमान पहुँच सकता हैँ पर जहां अनुमान 
फी भी पहुँच नहों वहां आप्त-बचन या ऋषिप्रणीत आगम के द्वारा हो ज्ञान 
होता हैँ -- 

“तस्मादपि चासिद्ध परोक्षमाप्तागमात्‌ सिद्धम्‌ ॥”! (तास्पकारिका ६) 

आप्त या पहुँचे हुए पुरुषों के वचनों पर जहा इतनी आस्था हूँ वहां उनकी 
सर्वेज्ञता के बारे में ननु-नच करने की अपेक्षा हो नहों । फपिल के अपने चचन 
आज हमारे पास नहीं है, इसलिए सर्वशतावाद पर उनका निजी विचार 
बयां था, हम कुछ नहीं कह सकते ॥ ईश्वरकृष्ण की साटय-कारिकाओ से इतना 
पता चलता हूँ कि थे आप्त पुरुषों की सर्वज्षता पर भक्े ही विश्वाप्त करते होओऔर 
आप्त वचन होने के कारण भल्ते ही वेदों को प्रमाण मानते हों पर ईश्वरवाद के 
समर्यक न थे। पर छाद में कपिरू पर ईइवरवाद भी छादा गया तया मीमासकों का 
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अपौरुषेयवाद भी | ईशवरवाद तो लद॒ते-लदते बच गया, पर पता नहीं कि कपिल के किस 
दुरवृष्ट से किसी ने साय प्रवचनसुत्र गढ कर कपिल के मुंह से ही कहलवा 
दिया कि वेद अपौरुषेय हे क्योंकि उनके रचयिता पुरुष का पता नहीं -- 


न पौरुषेयत्व तत्कत्तुं पुरुषस्याभावत्‌ । (सांर्यप्रवचनसूत्र २।४६) 


जो भी हो, हमने ऊपर देखा हे कि भारत की प्राय सभी दाशेंनिक शाखाओं 
में सर्वज्ञतावाद ओतप्रोत है। सर्वज्ञतावाद का जामा पहनकर हो वे सभी वाव जिनका हमने 
आरम्भ में ही सकलन कर दिया है अपनी-अपनी बात सुनाते हें । खासकर 
अदृप्ट जगत्‌ को सिद्ध करने फे लिए सबको सर्वज्ञतावाद की जरूरत थी। 
यह सर्वज्ञतावाद चाहे वेद के साथ जोडा जाय, या ब्रहस के साथ, अथवा ईइवर 
के साथ, किवा वर्धमान महावीर, बुद्ध, कपिल, कणाद, अक्षपाद, पतजलि अयवा दूपरे 
ऋषि-मुनियों के साथ, सबका अभिप्राय है वृष्ठ जगत्‌ पर अदृष्ड के बोझ को लादनाएं 
अदृष्ट फे भार फो जनता के माथे लाद उसे दृष्ठ जगत्‌ के प्रति उदासीन बनाते 
में भारतीय दर्शनों ने कोई कोर-कसर न उठा रवी। दार्शनिक स्वय भी दृष्द जगत्‌ 
फे विषय में सचेत नथे। दृष्द जगत्‌ विबयक उनका अज्ञान आज उतना ही रोचक 
है जितना कि कोई ऐन्द्रजालिक उपन्यास। इस घरती पर रहते हुए उन्होंने घरती 
का जो वर्णन किया है उतध्त पर आज शायद ही कोई विश्वास फरे। पर उन्होंने 
जो दूसरे अदृष्द जगत्‌ का बखान किया हैँ उससे आज भी लोग मोहित हे। इस परा- 
घीन वृत्ति में भी जो अभूतपूर्व बात हुई हे, वह है जनता में सुभाषितों के प्रति अनु- 
राग की भावना का जागरण। यदि यह सहज भावना न होती तो नाना घमंपन्‍्य के 
प्रवतेकों की कथा कोई न सुनता । घामिकों के हारा जनता का शोबण इस भावना के 
कारण हुआ हूँँ। पर इस शोष्प-शोषण भाव के होते हुए भी दूसरा भाव भी रहा 
हैं। जनता को सोखने का बहुत-कुछ अवसर मिला है तया इस प्रकार की शिक्षा देने वालों 
को अर्थ के अतिरिक्त अभूतपूर्य सम्मान मिला है। 


88३, बोद्ध धर्म में तांनिक प्रवृत्तियों का प्रवेश और विकास 


वोद्धघर्म में मनृष्प के व्यक्तिगत विकास और मुक्ति के लिए तीन शुद्धियों 
पर जोर दिया गया है। पहलो है '“शीलविशुद्धि” जिसके लिए बुद्ध ने कायिक और 
वाचिक सदाचारो का प्रतिपादन किया हैं । फायिक सवाचारों में फाममिथ्याचार 
से विरत रहने पर बहुत जोर दिया हैँ । बुद्ध के समवध गौर उससे पहले 
भारत में योन-सदाचार का भाव बहुत ही शझियथिल था । अध्यात्मवादी ऋषि-मुनि 
भी यौन सबंध में फोई दोष न समझते थे। इस विषय के उदाहरण इतिहास और 
पुराणों में भरे पडे हूं। जिनमें तपस्वी ऋषियों के यौन-सवध का वर्णन है और उस 
योन-सबध के कारण उन्हें पतित नहीं कहा गया । यद्यपि आज के समाज में उत्त 
प्रकार यौन-सवध करने वाले फो समाज में मुह दिखाना भी फठिन हो सकता है। 
छान्‍्दोग्पोपनियद्‌ में सामोपासना को मियुन-भाव पर घटाते हुए कहा हैँ उपमन्त्रण१ 


बौद्ध पर्म में ताजिक प्रवृत्तियो फा प्रवेश मौर विकास श्ष 


हफार है, ज्ञापन २ प्रस्ताव हैं, स्त्री के साय शयन उद्गीय है, स्त्री के साथ 
अभिमुख शयन प्रस्ताव है, (दय-समापत्ति) में जो समय जाता है जोर उसका जो 
पार होना है- वह निधन है। यह वामदेव्य (साम) मियुन में ओतग्रोत है । मियुन में 
ओत-प्रोत इस वामदेव्य (साम) को जो जानता हैं वह मियुनीभाव से रहता 
है. .पूर्णायुष्प को प्राप्त करता है, उज्ज्वल जीवन विताता है, प्रजा, पशु और कौतति 
से महान्‌ होता है। उसका ब्नत है कि “न फाचन परिहरेत्‌ ४” शकराचार्य के शब्दों 
में इसका अर्थ है नकाचन फामवभाना परित्यजेत्‌ / । वामदेव्य साम का उपासक ग्रह मचर्य 
के विषय में फितना शिथिल है यह इतने से खूब स्पष्ड है। बुद्ध के समय योन- 
सवध की किस बेहूदगी से चर्चा होती थी इसका पता हमें विनवपिदक्क में पड़्वर्गोप 
भिक्षु और भिक्षुणियों के वृत्तान्त से अच्छी तरह मिल जाता है । बुद्ध के पहले 
के समय में तो इस प्रकार का फ्हडपन अपनी सीमा को पार कर गया था । 
ऋणग्वेद में इस्द्र का रोमशा म्रह सवादिनी के साथ सवाद हुआ हुँ। उस सवाद को 
हिन्दी अनुवाद के हारा बढ़ाना बहुत ठीक बात नहीं हँ । (देजिए-चबूहद्ेवत्ता अध्याय ४। 


आग्वेद ११२६७) 

इतने से हमें इस बात का पता पूरे तौर पर चल जाता हूँ कि बुद्ध के समय 
और उससे पहले यौन-सवध की किस तरह खुल्लमखुल्ला चर्चा होती थी और चाम- 
देव्य साम के उपासक जैसे घामिक लोग भी थे जिनके धर्म में यौन-सबवध का 
महत्त्वपूर्ण स्थान था । इसके साथ चुद्ध ने जो फासममिथ्याचार से विरति और 
ब्रह मचर्य पर इतना जोर दिया उस्तका फारण भी समझ में जा जाता हैं। सचमुच 
यदि उस काल में यह पशुधर्म इतने जोरों से फैला न होता तो झायद बुद्ध फो 
एतत्सवघी सदाचार पर बहुत जोर न देना पड़ता। इसके अतिरिक्त उस समय 
मद्य भौर मास का भी खूब रिवाज था। भोजत के लिए अर यज्ञ के लिए पशुओ 
फा वध होता था। धर्म में भी मदिराका स्थान था। सौन्नामणि जैसे यज्ञों में खुल्म- 
खुल्ला सदिरा का उपयोग होता था । बुद्ध ने अपने अनुयाधियों फो प्राणिवय एव 
मद्यपान से विरत रहने का उपदेश दिया । साथ ही साथ स्वार्यवश युद्ध और लडाई 
ध्षगर्ड से जो खूनखरावी होती थी उसमे भी विरत रहने पर बहुत्त जोर दिया । 

दूसरी शुद्धि जिसका बुद्ध ने प्रतिपादन किया है वह है “चित्तविशुद्धि/ । 
इसके लिए बुद्ध ने समाधि भावना का उपदेश दिया जो बुद्धयुग के लिए नयी वात न 
थी। बुद्ध से पहले श्रमण भौर ब्राहूमण समाधि भावना का अभ्यात्त आत्मसाक्षा- 
त्कार फे लिए करते थे । आत्मसाक्षात्कार फे अतिरिक्त विविव प्रकार फी सिद्धियो 
की प्राप्ति के लिए भी समाधि भावना का अभ्यास किया जाता था। इन ध्यान में 
लीन श्रमणों के उपदेश को लोग सादर सुनते थे और उनकी पूजा फरते थे। 
घनो राजाओं ओर श्रेत्ठियों को अपेक्षा इन अकिचन तपस्वियो का बहुत मान था। 
धनी से लेकर गरीब तक, पडितो से क्लेकर भूर्ख तक, सभी उन्हें पुजते थे। तैत्ति- 
रीयारण्पयक में चातरक्नन श्रमण ऋषियों का यों जिक्र है --“वातरशन ऋषि श्रमण 














२ उपमन्त्रण--सफेत फरना, ज्ञापनर-पनादि से सतुप्ट फरना । 
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ओर ऊर्ध्वरेतस्‌ थे। फुछ दूसरे ऋषि मतलब से उनके पास आये (अर्थमायन्‌) । थे 
घातरशन ऋषि छृष्मांड भन्नों सें छिप रहे | दूसरे ऋषियों ने श्रद्धा ओर तप से 
उन्हें जान लिया और उनसे कहा । क्‍यों छिप रहे हो ? वे बोले भगवन्‌, तुम्हें 
नमस्कार हो, इस जगह किस चीज से खातिर करू॥ ऋषियों ने उनसे कहा, जिससे 
हम पाप से परे हो सके वैसा उपदेश वें। तब उन्होंने इन सुक्तों को देखा (और 
उन्हें उपदेश दिया) । प्रपाठक ३, अनुवाक ७।” बुद्ध के समय तो अनेक अमण 
ब्राहूसमण थे जिनका जनता पर बहुत प्रभाव था और समाधि सबधों चर्चा सब 
जगह खूब होती थी। कुरुदेश में एतत्सबधी चर्चा बहुत साधारण बात थी। 
सतिपद्ठानसुत्त की अद्ठकथा में जिक्र है कि वहा “दास और कर्मकर नौकर-चाकर 
भी स्मृत्युस्थान सबधी कथा ही को कहते है । पनघठ और सूत फातने के 
स्थान आदि में भी व्यर्थ को बात नहीं होती। यदि फोई स्त्री अम्म |! तू किस 
स्मृत्युस्थान की भावना करती है ? पूछने पर नहों बोलती हैं तो उसको घिबंकारते 
हें--धिक्कार हैँ तेरी जिंदगी को, तू जीती भी मुर्दे के समान है। फिर उसे कोई 
एक स्मृत्युस्थान सिखलाते है।” बहुत स्पष्ट हैँ कि बुद्धयुग में समाधि भावना की 
चर्चा आरण्यक श्रमणों और ब्राहमणों में हो नहीं जनसाधारण फे बीच में भी 
खूब हुआ करती थी । 


तीसरी शुद्धि जिसका बुद्ध ने प्रतिपावतत फिया हैँ वह है “दृष्टि विशुद्धि! । 
दृष्टिविशुद्धि के लिए बुद्ध ने विश्व को पांच स्कत्घों में विभक्त करके प्रतीत्यसमु- 
त्पाद के हारा उन्हें अनित्य अर्थात्‌ परिवर्ततशीरू बताया । इसी सिद्धांत के सहारे 
बौद्ध दाशनिकों ने क्षणिकवाद अर्थात्‌ “यत्‌ स्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌” के सिद्धात का प्रति- 
पादन किया । इसी सिद्धात फे सहारे नागार्जुन ने सापेक्षतावाद अर्थात्‌ “किसी पदार्थ 
फी स्वाभाविक सत्ता हैं ही नहीं” के सिद्धात का प्रतिपादन किया। हसे ही शून्य- 
वाद कहा जाता हूँ। बाद में नागार्जुन फे इस सिद्धात से प्रभावित होकर असंग ओर 
वसुवन्धु ने विज्ञानदाद का विकास फिया। बाहू य जगन्‌ को मिथ्या या असत्‌ सानकर 
विज्ञान स्कन्ध फे परिणाम द्वारा विश्व के विकास फो बताना विज्ञानवाद हैं। आगे 
घलकर हम देखेंगे कि तात्रिक प्रवृत्तियों फे समर्थन में इन दा्शनिकवादों फा 
बहुत बडा हाथ हैँ । 

इन तीन प्रकार की शुद्धियो को स्वीकार करते हुए महायान ने कुछ 
अन्य आद्शों का प्रचार किया जिनके वारे में हीनयानी छोग तटस्थ से थे। इन्होंने 
बोधिसत्त्वों फी चर्या को अपना आदर्श माना और स्पष्ट रूप से घोषणा की --- 


“मुच्यमानेषु सत्तवेषु ये ते प्रामोद्यसागरा । 
तरेव ननु पर्याप्त मोक्षेणारसिकेन किम्‌ ॥!” (बोधिचर्यावतार) 


के 


टूसरे प्राणियों को दुख से छुडाने में जो आनन्द, मिलता हैं वही बहुत फाफी है। 
अपने लिए मोक्ष प्राप्त करना नौरस हैं, उससे हमें लेना-देना ही क्या ? एवं अपने 
लिए मोक्ष फो _दुकरा फर प्राणिमात्र के मोक्ष के लिए यत्न फरने फा ब्रत लेने फी 


वौद्ध धर्म में तात्रिक प्रवृत्तियो का प्रवेश और विकास १७ 


लहुर चलो और इसने जनता के हृदयो को बहुत कोमल और दु ख-सहिष्णु घना 
दिया | भारत की आज भी साधारण मवरोवृत्ति दु व सह लेते की है, दूसरों को दुस देने 
फी नहों । 

बोधिसत्वों की चर्या के मर्मस्यान का शिक्षासमुच्चय में यों जिक्र हैँ :-- 

“आत्मभावस्प भोगाना ज्यध्ववृत्ते शुभस्यथ च॑ 

उत्सर्ग. सर्व सत्वेभ्यस्तद्रक्षाशुद्धिवर्धनम्‌ 
सम्पूर्ण प्राणियों के हित फे लिए अपने आत्मभाव (मरोबचन सहित शरीर) अपनी 
भोग सामग्री और अपने पुण्य का उत्सर्ग फर देना चाहिए और उर्त्पा के लिए ही 
उनकी रक्षा, शुद्धि और वृद्धि करनी चाहिए। 


अत्मभाव फी शुद्धि तो उन तीन विशुद्धियों से हो सकती है जिनका कि 
ऊपर जिक्र हो चुका है। पर रक्षा और वृद्धि उनसे नहों हो सकती । शरीर-रक्षा 
के लिए महायान में भौतिक साथन चहुत ही विरल हैँ । केवल भोजन और वल्न 
से शरीर रक्षाफा विवान हूँ पर भोजन हीनयानियों का भोजन नहीं हैँ जिनमें मत्स्य मौर 
मांस का सेवन बुरा नहीं समप्मा जाता। बोधिसत्वव्नतियों फे भाग्य में भैषज्य (कन्द, 
मूल-फल अन्न आदि) डी भोजव का काम दे सकती हैं और भैयज्य फा सेवन भी 
वितृष्ण होकर करना होगा नहीं तो पाप से बचा नहीं जा सकता । इसीलिए शिक्षा- 
समुच्चय में फहा है -+- 

#“एवा रक्षात्मभावस्प भवज्यवसनादिभि. । 

आत्मतृष्णोपभोगात्तु. क्लिष्दापत्ति प्रजायते ७४! 


इतने मात्र भोतिक साधन से मनुष्य जी तो जरूर सकता है पर विनृष्ण 
होकर शाक-पात के भरोसे आत्मसाव की वृद्धि नहीं हो सकृती फिर भी भौतिक साथनों 
के अभाव में आध्यात्मिक साथनों से तयस्वी लोग आत्मभाव की वृद्धि करते थे और उन 
आध्यात्मिक साधनों में जहा एक ओर शील और समाधि भावनाओं का स्थान था 
वहा दूसरी ओर अनेक प्रकार के मत्र-तस्त्रो का भी | सो मन्त्र-तस्त्रो का बुद्ध के 
वचनों में समावेश हुआ भौर हुआ महायान सूत्रो का सहारा छेकर। वाद में सनी 
प्रकार फी रक्षा जौर वृद्धि के निमित्त नाना प्रकार के सन्‍न-तन्त्र चल पडे और 
उनके सहारे लोग अपने भौतिक सुख की रक्षा और वृद्धि का यत्न फरने लगे। 


मन्त्रों के साथ किसी न किसी देवता का सबंध जुड़ा रहता है। वे मन्त्र 
घाहे देदिक हों ओर चाहे तान्त्रिक हॉ--देवता सवध से अलग नहीं रह सकते । हां, 
इतना जरूर हूँ कि बेदिक देवताओं का जहां बहुत कुछ भौतिक अस्तित्व है वहा 
तात्निक देवताओं फे भौतिक अस्तित्व का हमें पता ही नहीं, हा, उनका औपासनिफ 
भहत््व है और उनकी सत्ता अध्यात्म में इूंढ़ो जा सकनी हैं। चैदिक ऋषि प्रात कार 
देवताओं का प्रत्यक्ष दर्शन करते हूँ कौर मारे हय॑ के उछल पड़ते हुँ और बोलते 
है. चित्र देवानामुदयादनीक . . .सुर्द आत्मा जगतस्तस्युषदच” (यजुर्वेद ७/४२) | आइचर्य! 


देवताओं की सेना उय भाई .. स्थावर और जगम जगनू का आत्मा सूर्य उग 
३ कि 


१८ ऊहापोह 


आया। बृह॒द्देवता के प्रथम अध्याय में वेदिक देवताओं के मर्मेस्थल की ओररयों 
सफेत किया हैं :- 

“भवद्भूत भविष्यच्च जगम स्थावर च यत््‌ । 

अस्येफे सूर्यमेवेक प्रभवं प्रलथ बिंदु ॥ 

असतबच सतइचेव योनिरेष प्रजापति । 

कृत्वैव हि. त्रिघात्मानमेषु लोकेबु तिष्ठति। 

देवानू यथायथ सर्वान्‌ निवेदय स्वेबु रश्सिथु ॥ 

अग्निरस्मिश्नयेद्धस्तु मध्यतो वायुरेव व । 

सूर्यों दिवीति विज्ञेयास्तिल एबेह्‌ देवता ॥/ 

अतीत, अनागत एवं वर्तमान जगम ओर स्थावर जगत्‌ एकमात्र सुर्य से ही 
उत्पन्न होता है और उसी में लीन हो जाता है। सत्‌ और असत्‌ सभी फी उत्पत्ति 
इसी प्रजापति से होती है। सब देवताओं को अपनी रश्मियों में सप्चिविष्ठ कर 
वह इस ब्िलोकी में अपने फो तीन रूप ले विभकक्‍त कर स्थित है। यहा तीन ही 
देवता है । (पुृथिवी लोक) में अग्नि, मध्यम लोक में इस्द्र या वाबु और थो लोक 
में सूर्य । 

तात्रिक देवताओं का इतनी सरलता से निर्देश नहीं किया जा सकता और 
न उनका दर्शन ही इतना सुलभ हैं। निरन्तर ध्यान के द्वारा उनका साक्षात्कार 
होता है। सच फहें तो वे हमारी सानसिक भावनाओ के ही विकास हे--मानसिक 
भावना फी तीम्रता फे कारण हम भले ही उन्हें मन से बाहर हाकर खड़ा कर 
दें और अपनी गाखत्रो से देख लें पर मूलत वे हमारे अध्यात्म में स्थित हैँ। उनका 
भौतिक अस्तित्व तथा रूप और आकार फा वर्णन सर्वथा साकेतिक एवं मन'प्रसुत है । 

मन्‍्त्रों के साथ ये देवता लोग नाना नाम-रूप घर कर बोद्ध धर्म में आये 
और अपनी साधना या उपासना के उन तत्तवों फो भी लाये जो बौद्ध धर्म में पहले 
न थे। मद्य-मास और मुद्रा (स्त्री) फा साधना के उपकरण के रूप में प्रवेश हुआ 
तथा साधकों के लिए बुद्ध की “शौील विशुद्धि/ का महत्त्व ही न रह गया। भक्ष्या- 
भध्षय, पेयापेय, गम्यागस्थ विचार, साधना के भीतर से चला गया। 

पर यह सब हुआ क्‍यों ? इनकी दया जरूरत पडी ? इसके उत्तर में इतना तो 
जरूर ही कहा जा सकता है कि बुद्ध से पहले यह सब प्रवृत्तिया मोजूद थीं और उन्हें 
बुरा नहों समझा जाता था । वुद्ध ने शीरू एव सदाचार का जो मार्ग दिखाया उसे 
जनसमाज ने अपनाया तो पर सभी पुरानी वातो को छोड कर उसे शुद्ध रूप में 
अपनाना शायद लोगो के लिए कठिन था सो बाद में घोीरे-धौरे दूसरी प्रवृत्तियों 
ने बुद्ध के धर्म-विनय में घुसना शुरू किया। भिक्षुओं के लिए जिस कठोर सदाचार 
फा प्रतिपादन बुद्ध ने किया था उसे सहज जीवन नहीं कहा जा सकता और जब 
चारों ओर के बातावरण में उस कठोर तप की विधातक सामग्री मौजूद हो तव तो 
उसका टिकना सभव हो ही नहीं सकता जोर हुआ भी वहीं। महायान के सहारे 
तातब्रिक प्रवृत्तियो ने प्रवेश कर बौद्धधर्म को वज्ययान एव सहजयान में बदला ! 


बौद्ध धर्म में तानिक प्रवृत्तियों का प्रवेश और विकांस श्र 


भिक्षु लोग भीतर से वजयानो, ऊपर से महायानी और लोगो में बात करने फे 
लिए हीनयानी वने रहते थे। उनकी स्थिति बाद के हिन्दू तात्रिकों जैसी थी जो-+ 
/अन्त शाक्‍ता बवहि शैवा सभामध्ये च वेष्णवा” थे। 

प्रार्युद्धघालीन इन तात्रिक प्रवृत्तियों को बुद्ध धर्म में अपना स्थान बनाने 
में फम समय नहीं ऊगा और न इन सबने एक साथ ही उसमें प्रवेश फिया ॥ 
प्रत्युत ज्यों-ज्यो समय वीतता गया बुद्ध की शिक्षामात्र से सस्तुष्द न होने बाले 
उनके अनुयायी अपने चारों ओर विद्यमान दूसरी-दूसरी साधना के तत्वों फो उसमें 
बुद्ध फे नाम से शामिल करते रहे । परित्राण के लिए आटानाटिय रक्षा जंसे 
सूत्र ईसा से पूर्व ही बौद्धधर्म में आ चुके थे । अनेकों महायान सुक्तो का 
चीनी भाषा में अनुवाद ईसा की दूसरी शर्तों में ही हो गया था सो उससे 
पहले फितने ही महायान प्रथ प्रचारित हो चुके थे और सगायन या लेखन 
हारा सलल्‍या के नियत ने होने से बाद में भी उनका निर्माण होता रहा! और 
उनमें भन्त्रो एवं घारणियो के समावेश के साय-साय छिपे-छिये मुद्रा और मडलू 
बनाने के प्रकार, बहुत सी साधनाएँ जिनमें मंथुन का भी स्थान था शामिल होती 
गयीं । नागार्जुन (१५० ई०) से लेफर हर्;ष (६०६--६४७ ई०) तक महायान खूब 
विकसित हो चुफा था और महायान सूक्ष्तों के सहारे तत्न का उसमें प्रवेश हो चुका था । 
हर्ष-काल में श्रीपर्वत (आन्धादेश) तात्रिको का भड़्डा समसा जाता था और अनेकों 
साधक तातन्निक साधचनाओ का अभ्यास गुप्त रुप से करते थे। इन साधनाओ के प्रति- 
पादक पग्रन्य भी इस समय तक जरूर बन चुके थे।हर्ष के बाद ८वीं से शरवीं 
शती के बीच में सिद्धयुग में यह सब गुहय साबनाएं खुल्लमखुल्ला होने छगी थों। 
८वीं शती के आरम्भ में ही होने वाले आचार्य इन्द्रभूति ने अपने प्रन्य 'ज्ञानसिद्धि' 
में अनेक तातब्रिक रहस्पपूर्ण शगरों फी व्याए्पा की हैं। वे शब्द और वाक्य 
गुहय-समाज तत्न से लिए गये हे । सो बहुत साफ हूँ कि ८ दीं शी से पूर्व ही 
गृहय-समाज का साधना क्षेत्र में खब प्रचार हो चुका था । यहा गृहयसमाज की 
साधनाओ के उद्देश्यों फा सक्षेप में वर्णन करना चहुत ठीक होगा। 

साधना का लक्ष्य फाय, वाक्‌ और चित्त के व्यापारों में एकरूपता ले माना 
है। जो फुछ चित्त में है वही काय और वाणी का व्यापार हो एवं जो कुछ काय 
ओर वाणी का व्यापार हो ठीक वही चित्त का भाव हो । जरा खोलकर फहें 
तो यो फह सकते हे--शरीर अर्यात्‌ शरीरस्थ इन्द्रिय गौर वाणी के सब विद्षेप 
शात हो त़या चित्त में भो किसी प्रकार का विक्षेप न हो ऐसी शातावत्या को 
पाना ही साधना का उद्देश्य है। इसोलिए कहा है: 
“उत्पादयन्तुभवन्‍्त चित्त कायाकारेण काय चित्ताकारेण चित्त वाकूप्रत्या 

हारेणेति ॥/४ पृष्ठ ११ ॥ 

इसी शातावस्था को प्राप्त साधक को स्थितप्रज्ञ फहा जाता हूँ । इस अवस्या को प्राप्त 
दरने फे लिए अनेकों कठोर साधनाओं--फायपीडन का उपयोग भी किया जाता था 
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पर बृद्ध के धर्म में जहा दूसरे को पीड़ा पहुँचाना मता है वहा अपने को पीड़ा 
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देना भी जनार्य-फर्म कहा गया हैं। सौगत तन्‍त्र ने भी आत्मपीडा के मार्ग को 
ठीक नहीं समझा | स्पष्ट ही कहा हैँ -- 

सर्वकामोपभोगैदच सेव्यमानर्यथेच्छत, । 

अनेन खलू योगेन लघु बुद्धत्वमाप्नुयात्‌ ॥ 

दुष्करैनियमेस्तीते सेब्यमानो न सिद्धयति । 

सर्वकामोपभोगैस्तु सेवयदचाशु सिद्धूयति ॥ (गुहंघ समाज पृष्ठ २७) 
फामोपभोगों से विरत जीवन बिताने वाले साधकों में मानसिक क्षोभ उत्पन्न होते 
होंगे--कामभोगो की ओर उनकी इच्छा दोडती होगी और विनय के अनुसार उसे 
वे दवाते होंगे, पर कया दमनमात्र से चित्तविक्षोभ सर्वथा चला जाता होगा ? 
बवायी हुई वृत्तियां जागृतावस्था में न सही, स्वप्नावस्था में तो अवश्य ही चित्त 
को सथ डालती होगी । इन प्रमथनशील वृत्तियों फो दमन फरने से दबते 
न देख अवश्य ही साधकों ने उन्हें समूल नष्ठ करने फे लिए जागरूक एवं दान्ता- 
चस्था में थोडा अवसर दिया होगा कि वे भोग का सी रस ले लें, ताकि उनका 
सर्वथा बामन हो जाये और वासनारूप से वे हृदय के भीतर न रह सकें। अनग- 
वजन ने कहा हैँ कि चित्त क्षुव्ध होने से कभी भी सिद्धि नहीं हो सकती, अत. 
इस तरह बरतना चाहिए जिसमें मानसिक क्षोभ उत्पन्न ही न हॉ-- 

“तया तथा प्रवर्तेत यथा न क्षुभ्यते सन. । 

सक्षुब्धे चित्तरत्ने तु सिद्धिनेंव कदा चन ॥” (प्रज्ञोपायविनिइ्चय ५१४० ) 


जब तक चित्त में कामभोगोपलिप्सा है, तब तक चित्त में क्षोभ फा उत्पन्न होना 
स्वाभाविक है। भोगलिप्सा मन में उत्पन्न न हो इसके लिए एफ मार्ग यह था कि 
भोगो से दूर रहा जाय। पर भोगो से दूर रहने पर भी बमवसर पाते ही सोते- 
जागते मन में छिपी भोग की वासना बदला लिये बिना न मानती थी, सो 
बहुत पहले लोगों ने इसे समझ लिया था कि भोग से जान तभी बच सकती हूँ 
जब उनको स्वीकार भी कर लिया जाय और उनके फन्‍्दे में भी न फसा जाये । 
गीता में कहा है, समुद्र में नदियों के पानो की तरह बिना चाहे जिसके पास 
फाम-भोग पहुँचते हे, उसे शाति मिलती है, काम-भोगो को चाहने वाले को नहों-- 

आपूर्यमाणमचलप्रतिष्ठसमुद्रमाप  प्रविशन्ति यद्दत्‌ ॥ 

तद्॒त्‌ फामा य प्रविशन्ति सर्वे स ज्ञातिमाप्नोति न कामकामी ।॥ 
इस तरह योगी जैसे शरीर धारण के लिए अन्न ग्रहण करता हैं, पर जिह वालूपट 
पेटू व्यक्षि फीौ तरह उसके रस में नहीं फसता, उसी तरह मन की पशुवृत्तियों को 
घमन फरने फे लिए योगियों ने कामोपभोग को स्वीकार किया, पर हरूम्पट पुरुष 
फी भाति भोग स्वीकार के पक्ष में वे नहीं थे। जो भी हो, आरम्भ में भले ही 
भोगों फा स्वीकार बहुत साफ दिल से किया गया हो, पर वाद में भोगो के प्रल्ो- 
भन से बहुत लोग इसमें घुसे होगे और उन्‍्हों के कारण इस साधना के सार्ग सें 


ऊपरी ढोंग बहुत बढ गये होंगे तथा साधन। के बहाने छोग विलासी जौवन भी 
दिताने लगे होगे । 


बौद्ध धर्म में तात्रिक प्रवृत्तियों का प्रवेश और विकात्त ३१ 


साधना के इस मार्ग में अनेक प्रकार को योग सवधी फसरतें भी फरनी 
पडती थीं और उनमें जरा भ्री गड़बड़ होने से साधक को विविध व्याधियो का सामना 
भी करना पडता था । इसलिए साधक के लिए यह बहुत जरूरी था कि बहू किसी 
गुद को शरण ले जो उसत्ते सावना के बीच मदद पहुँचाये । फलत. इस साधना में 
गुर का बडा आदर हूँ। यह पूछने पर कि भापका गुरु कौन है? बुद्ध ने उत्तर दिया 
था कि मेने सवका पराभव किया हैं, में सर्वेविद्‌ हें, सब धर्मों से में निलिप्त हें, मेने सबका 
त्याग किया है, मेरी तृष्णाका क्षय हो चुका है, में मुक्त हूँ, मेने स्वयं जाना ६ै-- 
में किसे अपना गुरु बताऊ -- 

: “सब्वाभिभू सब्वधिदृहमस्मि 

सब्बेसे धम्मेस अनूपछित्तो । 

सब्बजहो तण्हखये. विमुत्तो 

सपय अभिज्ञाय कमुहिसेय्यं ४! 
पर गृह॒य साधना में बिना गुरु के न कोई साधक हो सकता है और न सिद्धि ही । 
जोसिद्ध हो चुका हैँ उसके भी गुरु हैँ और जो साधक हू वह तो सर्वथा गुरु के आश्रय 
सें है ही। इसलिए गुह॒य साधना फे अनुसार बुद्ध जो सचमुच सिद्ध हैं और बोधि- 
सत्त्वजों साधकावस्था में हे, गुद की सदा पूजा करते हे। गुहूय साधना के इस गुरु- 
वजाचार्य के दाशंनिक रूप को आगे चलकर देखेंगे। इस बज्ाचार्य के प्रति बुद्ध 
भर वोधिसत्व जैसे वरतते थे उसका जिक्र यों हूँ -- 


“मैन्रेय वोधिसत्व ने सब तथागतो को नमस्कार करके पुछा कि तयागत 
ओर चोघिसर्व वज्याचार्य के प्रति क॑से देखें (व्यवहार फरें) ? तयागतों ने कहा. .सक्षेप 
में फहते हे, लोक घातुओ में जितने बुद्ध और बोधिसत्तव हैं, वे तीनो समय आकर 
उस आचार्य की पूजा कर के अपने-अपने छोक को लोट जाते है और कहते है, आप 
सब तयागतो के पिता और माता है ।” (पृष्ठ १३७--१३८) । मतएवं बहुत स्पष्ट है कवि 
बुद्ध और बोधिसत्यों के बीच इस साथना में आचार्य का स्थान प्रमुख है । 


तयागतों का इस साधना के भीतर शक्ति या भार्या के सहित वर्णन हैँ। 
तथागत ही नहीं, तयागत की भार्याएँ भी वज्ाचार्य कौ पूजा फरतो हूँ। त्यागत 
ओर उनकी भार्पाओं के दार्शनिक रूप फो हम आगे चल फर देखेंगे । वज्ाचार्य 
के बहुत कुछ मूर्त रूप वज्मपाणि तयागत हूं। वत्य के सकेत के रहस्य फो हम 
अनुपद ही देखेंगे। चज्रपाणि तयागत से तथागत फी शक्ितया अपनी फामना के लिए 
प्रार्थना करती है ओर वे समाधिस्थ होकर उनकी कामना करते हूँ। यहा तथागत 
की शक्तियों की श्रार्येनन को उद्धृत करना उपयुक्त होगा-- 

त्व वजचित्त भुवेनेश्वर सत्त्वघातों 

प्रायाहि मा रतिमवोत्न महायंफाम । 

कामाहि मां जनक सत्त्वमहाग्र.. बन्चो 

यदोच्छते जीवित मज्जुनायथ ॥ ... .. इत्यादि ( पृष्ठ १४५) । 
इस प्रार्यंना को सुन कर “वजूपाणिस्तवागत ... सर्वे तवागतदयितां समयचफ्रेण 


श्र ऊहापोह 


कामयन्‌ तुष्णीमभूत्‌” .- इस कामना के प्रभाव का वर्णन करते हुए कहा है कि उस 
समय जितने प्राणी थे वे शत्रिवजज्ञानी सम्पक्‌ सम्बुद्ध हो गये: “सरवा. सर्वे ते 
तथागता अहुन्त. सम्पक्सम्धुद्धास्त्रिवजुज्ञानितों $भूवन्‌ ।” 


इस गुहब-साधना में काय-वाक्‌ू-चित्त की हो साधना हैं; तथागत और तथा- 
गत की शक्तियों का ही प्रमुख स्थान है। इसलिए यहां उनके स्वरूप पर विचार 
फर लेना ठीक होगा। बोौद्ध-दर्शन में विश्व के सम्पूर्ण पदार्थों का विभाजन पंच- 
स्कथों में किया गया है। साधना के भीतर इन्हीं पाच स्कत्घों को पच तया गत माना गया 
है। “पचस्कन्धा समासेन पच बुद्धा प्रकीतिता.” (पृष्ठ १३७) । रूपस्कन्ध को वेरोचन, 
वेदनास्कन्ध को रत्नसभव, सज्ञास्कन्च को अमिताभ, ससस्‍्कारस्कन्ध को अमोधसिद्धि 
और' विज्ञानस्कन्ध को अक्षोभ्य कहते हैँ। इस गुह-साथना का वहन शून्‍्यवाद है 
और शून्यवाद के हिसाब से पाचों स्कन्धों की सत्ता निरपेक्ष है ही नहीं। निरपेक्ष- 
सत्ता के अभाव को ही माध्यमिक शून्यता कहते है। यह शून्‍्यता ही सब धर्मों का 
स्वभाव है-- 


“गे मवुरताचाग्नेरुष्णत्व प्रकृतियया । 
शन्यता स्वधर्माणा तया प्रकृतिरिष्पते ॥ (अद्वयवज्य सग्रह पृष्ठ ४२) । 


इसी शून्यता के सू्तरूप वजूसत्व हें, वजधर, वजूपाणि तथागत भी इस शून्यता के 
ही मूर्तरूप हे । साधना के आचाये भी इसी शून्‍्यता के ही प्रतीक हे। वजशब्द 
शून्यता का ही सकेत है। 


इन पाच तथायतों के पांच कुल'ं हे। रूपस्कन्ध फा मोहकुल है, वेदना- 
स्कन्ध फा ईर्ष्पाकुल है, सज्ञास्कन्ध का रागकुल है, सस्कारस्कन्धका वजू या चिन्ता- 
मणिकुल हैँ, और विज्ञानस्कन्ध का द्वेब या समयकुल है । इसी तरह पाच शक्तिया 
भी हे--मोहरति, ईरष्पारिति, रागरति वजुरति और द्वेषरति। इन कुलों और शक्तिपो 
का नामकरण बहुत कुछ स्कन्धों फे स्वभाव के अनुसार हुआ हूँ। रूपस्कन्ध जिसमें 
भूत (पृुथिवी आदि) शामिल हे, वन्‍्धन या आवरण फे स्वभाव वाला है। मोह भी बाधता 
हँ--ज्ञान को आवृत करता है, सो रूपस्कन्ध के साथ मोहकुल फो जोडा है । यही बात 
दूसरे कुलों के साथ है। शक्तियों का नामकरण भी पाच स्कन्धों के स्वभाव के 
अनुसार ही किया गया है । पर दाक्तियां फेवल पाच स्कनन्‍्धों के स्वभावों की 
ही प्रतीक नहीं हे, वे पृथिदी, वायु, तेज, और जल धातुओं की भी प्रतीक हैँ । 
मोहरति पृथिवी की प्रतीक है। इसका दूसरा नाम लोचना है। ईए्पररिति चायू 
की प्रतीक हूं। इसका दूसरा नाम तारा हैँ। रागरति तेज फी प्रतीक है। इसका 
डूसरा नाम पाण्डरवासिनी है। हेपषरति जल की प्रतीक है ; इसका वूसरा नाम मामकी 
है। इन तयागतो और शक्तियों का विविध चिन्हों और रगरूप के साथ वर्णन है। 
डन सबको यहा नहीं छेडा जा सकता पर इन वर्णनों का महत्त्व बहुत है, भारतीय 
मूतिकला और चित्रकला को इन सव चिह॒नों और सकेतों के जाने बिना समझा 
नहों जा सकता । यहा इनका एक फोष्ठक दे देना ठीक होगा 


श्रे 


बौद्ध धर्म में ताब्रिक प्रवुत्तियों फा प्रवेश और विकास 
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र्ड ऊहापोह 


इन पाच स्कन्‍्घों से ही सौगत सिद्धात के अनुसार हमारे अध्यात्म का विकास 
हुआ हैं। अध्यात्म से अभिप्राय है, काय, वाक्‌ और चित्त । एवं काय, वार और 
चित्त की साधना में इन स्कत्धों का प्रमुख स्थान होना स्वाभाविक है। स्कन्ध जैसा 
कि ऊपर जिक्र किया जा चुका है, माध्यमिको के अनुसार निस्‍्वभाव हे, उनकी 
स्वाभाविक सत्ता नहों हैं, मत. वे छून्‍्य हे। शून्यता फा उपयोग जितना दाक्निक 
क्षेत्र में है, उससे कहीं अधिक उपयोग साधना के क्षेत्र में है। साधक जिस 
शान्तावस्था को प्राप्त करना चाहता हे उसके लिए यह बहुत जरूरी है कि बह 
तृष्ण से मुक्त हो और शूनन्‍्यता तृष्णा से पीछा छुडाने में मदद करती है--जो 
चीज टिफाऊ है ही नहीं उसके साथ हमारी तृष्णा टिकाऊ हो ही नहों सकती। पर 
शुन्‍्यता से यह समझना कि वह कोरी अभावात्मक दृष्टि है, कदापि ठीक न होगा। 
आचार्य नाग्रार्जन ने कहा है कि जो लोग नित्यवादी है उनको तो शून्यता के 
द्वारा उस वाद से निकाला जा सकता है, पर जो शूनन्‍्यतावादी हे उनका इलाज 
ही नहों हो सकता-- 

“शन्यता सर्वेदृष्दीना प्रोक्ता निःसरण जिनें: । 

येषा तु शून्यता दृष्टिस्तान्‌ असब्यान्‌ बभाषिरे ॥” (साध्यमिक कारिका) 


॥०.. 


इस शून्यवादी दर्शन ने तत्त्ववाद के क्षेत्र में जहा नित्य या स्थिर समझे जाने वाले 
तत््वों फो असत्‌ सिद्ध कर दिया, वहां तन्त्र में प्रविष्द होकर आचार फो भीत 
फो भी गिराना शुरू कर दिया । आचार फे जो सभी नियम समाज में थे, उन्हें 
सनगठुन्त फरार देकर निकम्मा सिद्ध कर दिया गया। आचार के नियमों को सन- 
गढ़न्त सिद्ध करना तो सचमुच ही ठीक था, पर निकम्मा सिद्ध फरना अच्छी बात 
न थी। पर जब तक उन्हें निकम्मान बताथा जाता तब तक गुहध-साधनों में प्रवृत्त 
होना किसी के लिए सम्भव भी नथा । लोकाचार के नियमों फो आध्यात्मिक 
उन्नति के लिए निकस्मा समझने के रुपालू ने ही चौरासी सिद्धों के युग में साधको 
फो भद््याभक्ष्य, पेयापेय और गम्यागस्य के झ्झट से छुडा दिया। 

बौद्धों के पचस्कन्ध आदि पदार्थ जिस तरह ध्यानी बुद्ध आदि के रूप में 
बदल गये, वेसे ही अन्य देवतागणों को भी जो अबौद्ध घ॒र्मों में जगह बनाये हुए थे, 
बौद्ध धर्म में घुस आने पर बहुत-कुछ बोद्ध रूप ग्रहण फरना पड़ा और तदतुसार 
अपने रूप में थोडा हेर-फेर भी करना पडा। यहा हिन्दुओं के प्रमुख देवता ब्रहमा 
विष्णु और महेश का जिक्र करना ठीक रहेगा। ऊपर हम त्रिवजू का जिक्र कर 
चुके हँ। वज्‌ का धर्म शून्यता या नि'स्वभावता हुै। काय की नि स्‍्वभावता का नाम 
बड़ सा, वाणी फी निस्‍्वभावता का नाम सहेश्वर और चित्त की निस्‍्वभावता फा 
नाम विष्णु है “- 

“क्रायवजी भवेत्‌ ब्रहमा वाग्वजस्तु महेश्वर । 

चित्तवजूघरों राजा सेव विष्णुमंहद्धिक ॥” (पृष्ठ १२९) 


पु 


इन देवगणों ने बाहर से वीद्ध घर्म में प्रवेश कर भऊे ही ऊपर से बौद्ध रूप 
ग्रहण फर लिया हो, पर उनकी जो साधनाए वोद्ध धर्म में प्रविष्ट हुई, उनके मूलतत्व 


बौद्ध धर्म में तांत्रिक प्रवृत्तियों का प्रवेश और विकास २५ 


ज्यों के त्यों बने रह गये । शिवोपासना जो इन्द्रिय दय के प्रतीक रूप में होती 
हैं भौर जिस उपासना में आज अइलौलता की गनन्‍्ब भो नहों मालूम होती, उसको 
साधना के रहस्य का वर्णन करते हुए कहा गया है -- 


पत्रंधातुकस्थिता सर्वामगना सुरतविह बलाम्‌ । 
कामयेत्‌ विविधर्भाव. समयः परमादभुत ॥ (पृष्ठ १२९) 


बहुत स्पष्ट रूप से इसमें मैथुन की उपादेयता का प्रतिपादन है । वाग्वजू के रूप 
में महेश्वर बौद्ध धर्म में जाते और उनकी साधना का उपकरण पचम मकार न आता, 
यहू सभव ही फंसे था ? 

इस तरह बोद्ध धर्म में मस्त, मद्य, सास, और भंथुन का साथना या योगा- 
भ्यास में सहायता देने के लिए प्रवेश हुआ। मुख्यतया सिद्धियो की हिप्सा ने 
इस प्रकार के तत्वों को बौद्ध धर्म में घुस आने दिया । जनसाधारण का दिव्य शक्तियों 
पर विश्वास था ही, और इस प्रकार साधनाओं से दिव्य शक्ति मिलती है। यह 
धर्माचार्यों ने उन्हें समझा ही दिया था, फलूत ये प्रवृत्तिय जो पहले छिपे-छिपे 
फाम करती थीं, वाद में खुल्लमखुल्ला काम करने लगीं। यद्यपि बुद्ध ने अपने घर्म 
में सिद्धि के चमत्कारों फो विशेष स्थान नहीं दिया हैं और न उन चमत्कारों के 
फारण मुक्त होने की वात ही कहीं है, फिर भी त्रिपिवक में चमत्कारों 
ओौर सिद्धियों का वर्णन सूब है और उनके कारण धर्माचार्यो के सत्कार और पुजा 
होने की बात का भी उल्लेख है। अत सिद्धि के लिए लोगो का यत्नशील होना उस फाल 
में स्वाभाविक था और चाहे जिस उपाय से हो, सिद्धि प्राप्त करना घर्माचार्यों का ध्येय था। 
सौगततत्र में दो प्रकार कौ सिद्धियो का प्रतिपादन है । अन्तर्वात इत्यादि सिद्धिया साधारण 
भानी जाती हे और बुद्धत्व की प्राप्ति मुड्य सिद्धि। वुद्धत्व की प्राप्ति के लिए महायान 
ने जिस बोधिचर्या का उपदेश दिया वह बड़ी दुष्कर थी। अनेक जन्मो तक प्राणि- 
हित के लिए अपना सर्वस्व उत्सर्ग करने के बाद बुद्धत्व की प्राप्ति होने फी अपेक्षा 
पदि थोड़े यत्न से बुद्धत्व प्राप्ति हो सके तो उप्त ओर लोगो का झुझता स्वा- 
भाविक था। तन्त्र ने यह रास्ता खोल दिया और पोषणा की कि सावारण सिद्धिया 
ही नहों, बुद्धत्व प्राप्ति भी इसी जम्म में हो सकती है * “गगा नदी की बालुका 
फे समान अनन्त करपो तक परिश्रम करते हुए वोधिप्तत्व जिध बोधि को नहीं पाते, उसे 
गुहच-साधना में रत वोधिसत्य इसी जन्म में पाकर बुद्ध हो जाता हैं।” (पृष्ठ १४४) 
सामान्य सिद्धियों और बुद्धत्व की प्राप्ति के लिए नाना प्रकार के उपायों से मम्मशास्त्र 
भरा पडा हैँ। उन उपायो और साधनाओ के वर्णन के लिए एक पिशाल वाटमप का 
सूजन हुआ हूँ। यद्यपि वह आज सम्ऊृत में उपलब्ध नहीं, पर अपने तिबशती अनुवादो 
में सुरक्षित है। तिव्बवी सावक्रो और तिब्यती में अनूदित मन्नशास्त्र के अनुवादों 
से भारतीय योग की हठधोग, श्राइक, स्वरोदय, भूतावेश आदि की प्रक्रिषपाओ और उनके 
इतिहास को जाना जा सकता है। 

चोद धर्म में बाहर से आयी हुई इन सावनाओ में उन्हें हो लिद्धि प्राप्त 


ही थी जो नव प्रकार के आचार-विचार से विमुषत्र हों। चडाल, डोम आदि 


२६ ऊहापोह 


जो समाज के निचले स्तर में गिने जाते थे, उन लोगों का इस साधना में केवल 
स्थान ही नहीं, प्रत्युत प्रशस्त स्थान समझा जाता था। सिद्धों में अनेक हीन वर्णो में 
से ही थे। शौचाशौच संबधी सभी नियमों को छोडे बिना किसी को इन साथनाओं 
में गुजाइश न थी। इससे हम और कोई निष्क्ब न भी निकालें तो इतना जरूर 
फह सकते हे कि बोद्ध घर्म को इस तात्रिक लहर ने समाज के सभी स्तरों को 
बहुत प्रभावित किया था । छोटे से बडे सभी इन सिंद्धों का आदर करते थे । 
हीन समझी जाने वाली जातियों में से अनेक सिद्धों ने उस समय बडी प्रतिष्ठा 
पायी होगी। उनके उपदेज्ञों से जनता के निचलेस्तर में बहुत चेतताआ गयी होगी 
और वे इस बात का अनुभव फरने लगे होंगे कि केवल श्रोत्रिय लोगों को ही नहीं, 
उन्हें भी घर्म में अधिकार है। 
8६४ ब्राहसण प्रमुख धर्म में बौद्ध धर्म की प्रतिक्रिया के चिन्ह 

एक ओर वुद्धप्रमुख अ्रमणों की परम्परा में जहां एक व्यापक सा्वेजनीन 
घर्मे-दर्शत की विचारधारा का विकास हो रहा था, वहा दूसरी ओर ब्राहूमण परपरा 
में अनेक प्रतिक्रिष के चिन्ह भी दिखायी देते थे। यह प्रतिक्रिया तुलसीदास के समय 
तक पराकाष्ठा को पहुँच चुकी थी पर पूर्व युग में इससे लगी निष्ठरता इस युग 
में कम हो गयी थी। बस्तुत श्रमण-ब्राहमण अथवा सत-ब्राह मण परम्परा में कुछ 
मौलिक भेद है। दोनों एक इसरे की शत्रु भी नहीं है पर दोनो में पूर्ण मंत्री भी 
नहीं है । 

इन श्रमण-ब्राहू मण विचारधाराओं की परम्परा यद्यपि बुद्ध-युग से भी पु 
में खोजी जा सकती है, पर बुद्ध-युग में वे धाराए इतनी प्रत्यक्ष हे कि हम उनकी 
ओर से आखें नहों मूदे रह सकते। ब्राहूमण और श्रमण विचारधाराओं में परस्पर 
क्या भेद है ? ब्राहू समण विचारधारा को यदि दूसरे शब्दों में कहें तो वह प्रधानतया प्रवृत्ति- 
मार्ग फी विचारधारा हैँ । इस प्रवृत्तिमार्ग का स्वरूप श्रुति-स्मृत्ि-पुराण प्रतिपादित 
धर्म हैँ, जिसके नेता बन्नाहमण ही हूँ और हो सकते हे। ब्राहूमण होना अपने बस 
फी वात नहीं है । सुनते हैँ विद्ववामित्र अपने बलबूते पर ब्राह्मण हो गये थे। 
फिन्तु यह भी सुना है कि कोई-कोई रगड करते-करते खतम भी हो गये, पर 
ब्राहू मणत्व नसीव नहीं हुआ। महाभारत के अनुशासन पे में, २०-२१ वें अध्यायों 
में एक चाडाल की कया इस बात पर पूरा प्रकाश डालती है। किसी ब्राहमण 
के पुत्र का नाम सतय था । पिता ने उसे यज्ञकायें के लिए सामग्री लाने को 
बाहर भेजा। वह गधजुते रय पर बठकर जा रहा था । उसने तेज चलने के लिए 
गधे के नयने पर प्रहार किया जिससे घाव हो गया । उसे देख रास्ते में चरती 
हुई उस गधे की माता ने कहा--पु॒त्र ! ज्ञोक न करो, चाडाल तेरे रथ पर बँठा 
हुआ है।' गये को माता की बात सुन मतग ने उससे पूछा तो उसने कहा कि 
तू ब्राहूमण का पुत्र नहीं है। शूद्र से ब्राहूमणी में तेरी उत्पत्ति हुई हैं। यह सुन 
फर मतग लोट आया और उसने पित्रा से सब वात कही। फिर ब्वाहमणत्व प्राप्त 
करने के लिए बन में तप करने चला गया । उसके तप से भ्रसन्न हो, इन्द्र ने 


दाह मंण प्रमुख धर्म में बौद्ध घर्म की प्रतिक्रिया फे जिस्ह २७ 


उसे दर्शन दे, बर मागने को कहा । उसने ब्राहूमणत्व सागा । इस्र ने हैँ 
कि ब्राहमगत्व इस शरीर से नहीं मिल सकृता। उसने पहले से सो गे ते ९ 
शरू किया । इस फिर आये और यह कहकर चले गये कि इस शरीर से बराहमगत्व 
प्राप्ति नहीं हो सकृत्ती। उसनें अब और भी उम्र तप करना शुरू क्षिया बे 
“दु्बंह योग का अभ्यास करते छृश, (सास के अमाव में) घप्तनि संत्तत ( ८ नसों 
ध्याप्त ) हड्डी-चमडे भात्र शरीरवाला वह घर्मात्मा (भूमि पर) गिरने हि ।९ 
प्र इन्द्र ने उते जमीन पर गिरने नहीं दिया और बीच ही में उठा लिया 
त्या फिर वहौँ बात कही कि इस शरीर से ब्राहूमगत्व प्राप्ति नहों होगी) इस पर 
मतग ने फहा--मुझ दुःख पीडित को क्यो और दुखदे रहे हो, मुझ मरे को क्‍यों 
मार रहे हो। मुझे तो तुम्हारा सोच है कि ब्राह मणता पाकर भी तुम ब्राहूमण 
नहीं होना चाह रहे हो । है इस््र ! अबने आपमें रमा, राग हेवादि हन्दों से 
रहित परिग्रहहीन, में अहिता और इन्द्रिय-प्वम करके भी कैसे ब्राहूमगता के योग्य 
नहीं हूँ ?” २ इस्द ने इतने पर भो ब्रा मगता का वरदान नहीं दिया। हु, यहें चर 
दिया कि तुम्हारा यश होगा और, स्त्रियां तुम्हें पूजेगों (स्त्रीगा पूज्पो सबिष्यसि) । 
उपसहार में इतना और फह दिया है कि मरने पर उसे ब्नहू मलोक सिला (सप्राप्तं 
स्थानमुत्तम) । इस प्रकार माह मणो के प्रवृत्ति मागें में नेतृत्व करने वाला ब्राहमण 
जन्ममूलक ब्राहूमण है। वह इस जन्म में शील-गुण द्वारा, वैराग्य-त्यम हारा, महिंसा- 
मंत्री द्वारा) क्षमा-्सहिष्णुता द्वारा नहीं बन सकता । ऐसा जम्मप्तिद् ब्राइमण ही 
मानस कवि के अनुस्तार पूज्य है, चाहे उत्तें शीलगुण हो या न हों; शीलगुण होने 
पर भी दूप्तरा पुजा के योग्य नहीं है -- 

पूजिय विप्र शील गुन हीता । शूद्र न गुतगत ज्ञात अबोना ॥॥ 

श्रमणो या सतो की विचारघारा वस्तुत्त प्रधानतया निवृत्तिम्रा्ग की विचार- 
धारा है। उसका नेतृत्व वे सभी लोग कर सकते है, जो शौलगुण के घत्री हों, 
विद्याचरण सम्पन्न हों, उनका जन्म भले हो किसी कुल में क्‍यों न हो । ऐसे व्यक्ति 
के लिए बुद्ध ने कहा है कि वह देवताओं और सनुष्पों में श्रेष्ठ होता हँ। हिन्दू 
स्मृतियों में होनवर्ण के लोगों के लिए श्ीरूगुण अर्नेन की सुविधा नहीं हैं। सनु 
ने फहा है--शूद्र को बुद्धि नहों देनी चाहिए, न यज्ञ का उचिछष्य ही देना चाहिए। 
उसे धर्म का उपदेश भी नहीं देना चाहिए और न उसे ब्लत का पिधान ही 
दताना चाहिए ४३ अध्रि ने कहा हँ--जप, तप, तौर्ये-पात्रा प्रश्नज्या और मत्रसाधन 
इन छह बातो से स्त्री ओर शूद्र पतित हो जाते हे ।”४ सनु और भी कहते है-- 
बहूमा ने धूद के लिए एक कर्तव्य चताया हैं मौर घह यह कि वह इन द्विजवर्णो 


न मल किम कम 706 22722 
१ सुदुर्बहं बहन्योग कृशो घमनिसंतत । त्वगस्थिभूतों घर्मात्मा स पयातेति न श्रुत्म्‌ । 
२ कि मा तुदसि दुबार्त मृत मारयसे च सा १त्वा तु शोचामि यो लब्ध्वा ब्राह्‌ मण्य नवुभूषसे। 

एकारामो रघह शक्त निईन्द्रों निष्परिग्रह । महिलादममास्याथ कथ नाहाँमि चिप्रतां। 
३ नशूद्राय मति दष्याप्नोच्छिष्ठ न हृविष्कृत । न चास्पोपदिशेंद्धर्म न चास्य बतमादिशेत्‌ । 
४ जपस्तपस्तीर्ययात्रा प्रश्नज्या मन्नसाधनम्‌ । देवतारायन चेव स्त्रीशृद्रपतनानि पद ॥ 


र्८ अऊहापोह 


की असूया छोड कर सेवा करे ।”५ हीन वर्णो पर इन सब घर्मज्षासत्र फी कडाइयों 
के होते हुए भी श्रमणों ने-सतो ने सदा धर्म में समानाधिकार के पक्ष को 
देशना की । घर्म-समता का प्रचार करने वाले इन सतो फो समय-समय पर राज- 
तन्‍त्र फी अनुकूलता और प्रतिकूलता के कारण मान-अपमान, सत्कार और जत्या- 
चार सभी कुछ नसीब हुआ। अशोकावदान में इन आप बीती घटनाओं की एक झलक 
है। अज्ञोक सभी भिक्षुओं की वन्दना करता था। यह बात उसके अमात्य यद्य को 
अच्छी न लगी । वह वोला--महाराज ! इन शाक्‍्य श्रमणों में सब जाति के लोग 
है, इनके सामने आपका सिर नमाना उचित नहीं ४ इसका उत्तर अश्ोक ने नहों 
दिया और फुछ समय बाद बकरे-भेड आदि मेध्य प्राणियों के सिर सगाकर अमात्यो 
से उन्हें बेंच लाने को कहा । यश अमात्य को मृत मनुष्य का सिर देकर बेचने 
भेजा। बकरे आदि प्राणियों फे सिरो की कुछ कीमत मिली! लेकिन मनुष्प के सिर 
फा कोई खरीददार न सिला । तब अश्योक ने उसे फिसी को मुफ्त में दे देने की 
आज्ञा वी। किन्तु उसे मुफ्त लेने बाला भी कोई न मिला। तब अशोक ने उससे 
पुछा--इसे लोग मुफ्त क्यो नहीं लेते ?” यश-(क्योंकि इस सिर से लोग घृणा 
करते हे / अशोक--इसी सिर से लोग घुणा करते हेया सब मनुष्यो के सिर से 
घुणा फरेंगे ?” यद्य- महाराज, किसी के भी काटकर छाये सिर से लोग घृणा करेंगे ।' 
अद्योक--क्या मेरे सिर से भी ?” इस प्रइन का उत्तर देने में यश बहुत हिंचकिचाया, 
पर अशोक के अभयदान देने पर उसने कहा--महाराज के सिर से भी लोग 
घृणा करेंगे अज्ञोक ने इस पर कहा कि यदि मेरा ऐसा सिर भिक्षुओं के आगे 
झुका तो आपको बुरा क्‍यों लगा। वहीं अशोकावदान में जोर देकर कहा गया है 
फि--लडकी के लेने-देने के समय यदि फोई जाति का विचार फरे ती करे, पर 
धर्म करने के समय जाति का विचार नहीं किया जा सकता। धम्मंक्रिपा में गुण 
ही फारण होते हे-जाति नहीं, गुण जाति विचार कर किसी के पास नहीं जाते।”६ 
इस प्रकार अशोक ज॑से राजा से मान पाकर बाद में पुष्पमित्र जैसे राजाओं से 
उन्हें अपमान और अत्याचार भी कम नहीं सहने पडे। वहां -अशोकावदान में कहा 
है--पुष्यमित्र भिक्षुओं फो मारता और संघारामों को जलाता चला। वह स्याल- 
कोट पहुँचा। और घोषणा की कि जो मुझे एक श्रमण का सिर देगा उसे में 
सौ दीनार दूगा।”७ राजमान या राजकोप में श्रमणो का मूल्य नहीं कूता जा सकता। 
उनके मूल्य को जनता पर पडे उनके प्रभाव से आका जा सकता है। जनता का 
वह वर्ग जो छूद्र या अतिशूद्र है, जिसे श्रुति, स्मृति और पुराण प्रतिपादित धर्म में 
अपमान के अतिरिक्त और कुछ भी प्राप्तव्य नहीं है, उसमें कोमलता, दया और 


५ एकमेव हि शूद्रस्य प्रभु कर्म समादिशत्‌ । एतेपामेव वर्णाना शुश्रूषामनसुथया ॥ 

६ आवाहकालेध्य विवाहकाले जाते परीक्षा न तु धर्मकाले। 
घमंक्रियाया हि गुणा निमित्ता गुणाइच जाति न विचारयन्ति ॥ 

७. पुष्पमित्रो यावत्‌ सघारामान्‌ भिक्ष्‌इच घातयन्‌ प्रस्यित ।स यावच्छाकलमनुप्राप्त* । 
तेनाभिहित यो में श्रमणसिरों दास्यति तस्याह वीनारशत दास्यासि॥ 


ब्राह्‌ मण प्रमुख धर्म में बौद्ध धर्म की प्रतिक्रिया के चिन्ह २९ 


मरैत्री आदि सदगुणों का जो विकास हुआ है, वह्‌ श्रमणों या सतो को कपा से हो 
हुआ है । छोगों में निर्वेरभावना, क्षमा, एवं सहिंष्णुता का विकाप्त करना ही अम- 
णता का मुरुष ध्येय है । तथागत ने स्त्रय कहा है-- (दुसरे से सताये जाने पर 
यदि तुम टूटे कासे के समान चुप रहो तो तुमने निर्वाण पा लिया । तुम्हारे लिए 
सारभ (हिंसा या कलह) नहीं रहा ॥/८ 
इप्त प्रक्नार कौ श्रम णता का उपदेश देने वाले बुद्ध प्रमुख संत निर्मुक्त थे, 

उन पर न तो चेदो का भार था और न ब्राहूमणो फो गुलामी। मानस के कवि 
फा विचार सतो फी इस निर्मुक्त घारा से प्रभावित हुआ हैँ और इसलिए सत्ो के 
प्रति उसका हृदय वडा उदार हैं। पर उसका उपास्थ सत उन सतो की परम्परा 
का सत नहीं है, जिसमें बुद्ध, उनके अनुयायी अनेक आचार्थ एवं सिद्धशण तया 
कबीर आदि हुए हैं । मानस का सत स्वतन्त्र चेता, श्रमी, यती एवं तपस्‍्वी नहीं है, 
उसके सिर पर वेद और ब्राहुमणो की पराधीनता का अपार भार है, जिससे उसे 
सास लेना मुश्किल हो रहा हैं ।॥ अब हम इस बात का मानस को सहायता से 
प्रतिपादन करेंगे । 

मानस के आरम्भ में ही सत-चन्दना हैं । वहूं चन्दनीय सत सकल गुणों से 
युक्त है, स्‍्वय दुख सहकर दूसरे के दुखो को दूर करते बाला है, वह सगलमप 
है, उसकी सगति से वुद्धि बढती है , कीति प्राप्त होती है, संदुगति का भरोसा 
हो जाता है, ऐश्वर्य भी मिलता है, मनुष्प कल्याण का भागी होता है, दुर्जनन सज्जन 
बन जाते है । इस महनीय चरित्र वाले सतत की गुणावल्ली का वर्णन करने में 
ग्रह मा, विष्णु, शिव, कवि और विद्वानो की वाणी पार नहीं पाती । फलत ऐसा 
कोन हैँ जो ऐसे सत को वन्दना न करे । मानसका कवि इन्हें वडी भक्ति के साय 
स्मरण फरता हैं, पर यह सब बन्दना अग्र बन्दना नहीं है ।अग्न वन्दना का स्थान 
तो ब्राहूमण फे लिए सुरक्षित है और मानस का कवि बडे उल्लास के साय कह उठता है--- 

बन्दीं प्रथम महौसुर चरना । 

सत बेचारे फी वन्दना की भी गयी, पर उसके चरणों फो बरा दिया गया। 
कहना हो होगा कि समानस-कर्ता ने सत की सारो महिमा को ब्राहमर्णों के चरणों 
बल तर हि अनिल 
८ स चे नेरेसि अत्तान फसो उपहतो यथा। एस पत्तोषसि निव्यान सारभो ते न विज्जति ! 


(धम्मपद ) 
९५ बन्दीं प्रथम महीसुर चरना । मोह जनित ससय सब हरना ॥ 
सुजन समाज सकल गुनखानी । करें प्रनाम सम्रेम सुबानों ॥ 
मुद॒ मंगल मय सन्त समाजू । जो जग जगम  तौरयराज ॥ 
सति कौरति गति भूति भलाई । जब जेंहि जतन जहा जेंहि पाई ॥ 
सो जानव सतसग प्रभाऊ । छोकहें वेद ने आन उपाऊ 7 
सतसगति मुद मंगल मूला | सोहद फल सिधि सब साधन फला ॥ 
सठ सुधरह सतसगति पाई । पारस परध्ति कुघातु सोहाई ॥ 
विधि हरि हर फवि कोबिंद वानी । कहत साथु महिमा सकुचानी ॥ 
सो मोसन कहि जात मन फ॑से | साक बनिक सनि गुन गन जैसे श॥ 


२८ ऊहापोहं 


की असूया छोड कर सेवा करे 7”५ हीन वर्णो पर इस सब घर्मशास्त्र कौ कडाइयों 
के होते हुए भी श्रसणों ने-सतों ने सदा घर्म में समानाधिकार के पक्ष फी 
देशना की । घसें-समता का प्रचार करने वाले इन सतो को समय-समय पर राज- 
तन्‍्त्र की अनुकूलता और प्रतिकूलता के कारण मान-अपसान, सत्कार गौर अत्या- 
चार सभी कुछ नसीब हुआ। अशोकावदान में इन आप बीती घटनाओं की एक झलक 
है। अशोक सभी भिक्षुओं की उन्‍्दना करता था। यह बात उसके अमात्य यश्य को 
अच्छी न रूगी । वह बोला--महाराज ! इन शाक्य शअ्रमणों में सब जाति के लोग 
है, इनके सासने आपका सिर नमाना उचित नहों ४ इसका उत्तर अशोक ने नहीं 
दिया और कुछ समय बाद बकरे-भेड आदि मेध्य प्राणियों के सिर मगाकर अमात्यो 
से उन्हें बेंच लाने को कहा । यश अमात्य को सुत मनुष्य फा सिर देकर बेचने 
भेजा। बकरे आदि प्राणियों के सिरो की फुछ कीमत मिली! लेकिन सनुष्य के सिर 
का फोई खरीददार न मिला । तब अशोक ने उसे किसी को मुफ्त में दे देने फी 
आज्ञा वी। किन्तु उसे मुफ्त लेने वाला भी कोई न मिला। तब अशोक ने उससे 
पुछा-- इसे लोग मुफ्त क्यो नहीं लेते ?” यश-(क्योकि इस सिर से लोग घुणा 
करते हे / अशोक--इसी सिर से छोग घुणा करते हे या सब मनुष्पो के सिर से 
घुणा फरेंगे ?' यश-महाराज, किसी के भी काटकर लाये सिर से लोग घृणा करेंगे / 
अद्योक--क्या मेरे सिर से भी ?” इस प्रइन का उत्तर देने सें यश बहुत हिंचकिचाया, 
पर अशोक के अभयदान देने पर उसने कहा--महाराज के सिर से भी लोग 
घुणा करेंगे अश्योफक ने इस पर कहा कि यदि सेरा ऐसा सिर भिक्षुओं के आगे 
झुका तो आपको बुरा क्यो लगा। वहीं अशोकावदान में जोर देकर कहा गया है 
कि-- लडकी के लेने-देने के समय यवि फोई जाति का विचार करे ती करे, पर 
धर्म करने के समय जाति का विचार नहीं किया जा सकता। घमंक्रिया में गुण 
ही कारण होते हे-जाति नहीं, गुण जाति विचार कर किसी के पास नहीं जाते।”६ 
इस प्रकार अज्यञोक जैसे राजा से सान पाकर बाद में पुष्यमित्र जेसे राजाओं से 
उन्हें अपमान और अत्याचार भी कम नहीं सहने पड़े। वहीं अशोकावदान में कहा 
है-- पुष्यमित्र भिक्षुओं को मारता और सघारामों को जलाता चला। वह स्याल- 
कोट पहुँचा। और घोषणा को कि जो मुझे एक श्रमण का सिर देगा उसे में 
सौ दीनार दूगा ४”७ राजमान या राजकोप में श्रमणो का मूल्य नहीं कूता जा सकता। 
उनके मूल्य को जनता पर पडे उनके प्रभाव से आका जा सकता है। जनता का 
वह वर्ग जो शूद्ध या अतिशूद्र है, जिसे श्रुति, स्मृति ओर पुराण प्रतिपादित घ॒र्म में 
अपमान के अतिरिक्त और कुछ भी प्राप्तव्य नहीं है, उसमें कोमलता, दया और 


५ एकमेव हि शाद्रस्प प्रभु कर्म समादिशत्‌ । एतेपामेव वर्णाना शुश्रूषामनसूयया ॥ 

६ आवाहकालेध्य विवाहकाले जाते परीक्षा न तु घर्मकाले । 
घमंक्रियाया हि गुणा निमित्ता गुणाइच जाति न विचारयन्ति ॥ 
पुष्पमित्रो यावत्‌ सघारामान्‌ भिक्षूइ्च घातयन्‌ प्रस्थित । स यावच्छाकलमनप्राप्तः । 
तेनाभिहित यो में श्रमणसिरों दास्यति तस्याह दौनारशत दास्यामि॥। 


ब्राह मण प्रमुख धर्म में बौद्ध धर्म को प्रतिक्षिया के चिन्हें २९ 


मैत्री आदि सदगुणों का जो विकास हुआ है, वह श्रमणो या सत्तो की कृपा से ही 
हुआ है । छोगों में निर्वेरभावना, क्षमा, एवं सहिंष्णुता का विकाप्त करना ही अम- 
णता का मुख्य ध्येय है । तयागत ने स्वयं कहा है-- (दूमरे से सताये जाने पर 
यदि तुम टूटे कासे के समान चुप रहो तो तुमने निर्वाण पा लिया । तुम्हारे लिए 
सारभ (हिंसा या कलह) नहीं रहा ४८ 

इस प्रक्तार की श्रम णता का उपदेश देने वाले बुद्ध प्रमुख सत निर्मुक्त थे, 
उन पर न तो वेदों का भार था और न ब्राहूमणों की गुलामी। सानस के कवि 
का विचार सतो की इस निर्मुकत घारा से प्रभावित हुआ हैँ गौर इसलिए सर्तों के 
प्रति उसका हृदय बडा उदार हैं। पर उसका उपास्य सत उन सतों की परम्परा 
का सत नहीं है, जिसमें बुद्ध, उनके अनुयायी अनेक आचार्य एवं सिद्धनंण तया 
फबोीर आदि हुए हैँ | मानस का सत स्वतन्त्र चेता, श्रमी, यती एवं तपस्‍्वी नहीं है। 
उसके सिर पर बेद और ब्वाहुमणों की पराधीनता का अपार भार है, जिससे उसे 


ट 


सास लेना मुश्किल हो रहा है । भव हम इस बात का मानस की सहायता से 
प्रतिपादन फरेंगे । 

सानस फे आरम्भ में ही सत-चन्दना हैं । वह वन्दनीय सत सकल गुणों से 
युक्‍त है, स्‍्वय दुख सहकर दूसरे के दुखो को दूर करने बाला हैँ, वह सगलूमप 
हैं, उसकी सगति से बुद्धि बढती है , कीति भाप्त होती है, सदुगति का भरोसा 
हो जाता है, ऐश्वर्य भी मिलता है, मनुष्प कल्याण का भागी होता हैँ, दुर्नेत सज्जन 
बन जाते हैँ । इस सहनीय चरित्र वाले सत की गुणावली का वर्णन करने में 
ब्रह सा, विष्णू, शिव, कवि और विद्वानों की वाणी पार नहीं पाती ॥ फलत ऐसा 
कौन हैँ जो ऐसे सत्त को चन्दना न करे । मानस का कवि इन्हें वडी भक्ति के साय 
स्मरण फरता है, पर यह सब चन्दना अग्र चनन्‍्दना नहीं हैं ।अग्र बन्दना का स्थान 
तो ब्राहूमण फे लिए सुरक्षित है और मानस का कवि बडे उल्लास के साथ कह उठता हैं-- 

बन्दीं प्रयम महीसुर चरना । 

सत वेचारे फो वन्दना की भी गयी, पर उसके चरणों को बरा दिया गया। 
कहना ही होगा कि मानस-कर्ता ने सत फी सारो महिमा को ब्राहमर्णों के चरणों 
फे नीचे लुढित कर दिया हैँ ॥९ 


८ स चे नेरेसि अत्तान फसो उपहतो यया। एस पत्तोइसि निव्यान सारभो ते न विज्जति ! 


(धम्मपद ) 
९ वन्दीं प्रयम महीसुर चरना । मोह जनित ससय सब हरना ॥ 
सुजन समाज सकल गुनखानी ॥ करण प्रनाम सम्रेम सुवानी ॥ 
मुद संगल मय सन्त समाजू । जो जग जंगम तौरयराजू ॥ 


मति फीरति गति भूति भलाई । जब जेंहि जतन जहा जेंहि पाई ॥ 
सो जानव सतसग प्रभाऊ । छोकहें वेद न आन उपाऊक ॥ 
सतसगति मुद सगल सूला । सोइ फल सिधि सब सावन फला ॥ 
सठ सुधरहे सतसगति पाई । पारस परसि कुधातु सोहाई ॥ 
विधि हरि हर फवि फोविद वानी । कहत साथु महिमा सकुचानी ॥ 
सो सोसन कहि जात सर कंसे । साक घनिक सनि गुन गन जैसे ॥ 


३० ऊहापोह 


मानस में सतो के गुणगान फा दूसरा प्रसंग अरण्प कांड में जाता हैं। 
नारद मुनि राम को सीताहरण के अनन्तर पपा के पास प्रियाविरह में रोते और 
प्रलाप करते देखते हे । नारद राम फे पास जाते हे। यहा पर हुए राम-नारद-सवाद 
में नारद का अतिम प्रश्न सत्तों के विषय में होता है। 

सत्ों के लक्षण पूछने पर राम उनसे व्योरेवार कहते हे--सत काम, क्रोध, 
लोभ, मोह, सद और मत्सर-इन छहू विकारों से रहित होता हैँ। वह पुण्पात्मा, 
वीतराग, स्थिरचेता, अपरिग्रही, मन-वचन कर्म में पविन्न, अपार ज्ञानी, इच्छारहित, 
मिताहारी, सत्यनिष्ठ और न जाने क्या-क्या होता है । पर इन सब गुणों के होते 
हुए विप्र में उसका प्रेम होना आवश्यक है । सत का प्रेम तो सबसे होता ही हैं, 
फिर विप्र उस प्रेम के भागी नहो सो तो हो नहीं सकता । इसलिए मानत के 
कवि के ख्याल से सत की विप्र में ही नहीं प्रत्युत्‌ थिप्न के चरणों में प्रीति होती 
चाहिए। फलत सत का सारा ऐडवर्य “बिप्र पद प्रेमा” से वज्ञीभूत असमर्थ ऐश्वर्य है १० 

सतों के उत्कर्ष का तीसरा प्रसग उत्तर काड में आता है। राम अपने भाइयों 
और हनुमान के साथ उपवन देखने गये । उसी समय उचित अवसर जान सनकादि 
क्रषि राम के दर्शन के लिए पहुँचे । राम से मुनियों को दण्डवत्‌ प्रणाम किया 
और अपना निजी पीताबर उनके बेठने के लिए बिछाया । फिर हनुमान तया अन्य 
राम के भाइयो ने सुनियों को दण्डवत्‌ प्रणाम किया । राम के साथ चर्चा कर मुनिगण 
ब्रह मलोक चले गये । सतों के आवर-सत्कार से भरत बहुत प्रभावित हुए और राम 
से सतो के लक्षण वर्णन करने की प्रार्थना की । राम ने बताया कि जो छोग अप- 
कारी के प्रति भी उपकार करने वाले, विषयरहित, शीलवान्‌, गुणवान्‌, परसुख में 
सुखी, पर दु ख में दु खी, समता रखने वाले, नि4'री, मदरहित, वीतराग, लोभ, क्रोध, 
हर और भय से होन, कारुणिक, दीनदयालु, निष्क्रपट, भक्तिवान्‌, मानरहित, सबके सम्मान- 

० सुन सुनि सन्‍्तन्‍्ह के गुत कहऊ। ज़िल्ह ते मे उन्हे बस रहुझे प 

घट बिकार जित अनघ अकासा । अचल अकिचन सुचि सुखधामा॥ 

अमितवोध अनीोहू सितभोगी । सत्यसार कवि कोबिंद जोगी ॥ 

सावधान मानद रूदहीना । घीर घरम गति परम प्रवीना॥ 

गुनागयार ससार दुख, रहित बियत सदेह।॥। 
तजि सम चरन सरोज प्रिय, तिन्‍्ह कहें देह नगेह॥ 

निज गुन ख्वन सुनत सकुचाहीं ॥ पर गुन सुनत अधिक हरषाहोीं 0 

सम सीतल नहिं त्यार्गाह नीती । सरल सुभाउ सर्वाह सन प्रीती ॥ 

जप तप ब्रत दम सजम नेमा । गुरु गोबिन्द विप्र पद प्रेमा॥ 

स्रद्धा छमा मयत्री दाया । मुदिता मम पद प्रीति अमाया॥। 

विरति विवेक बिनय विज्ञाना । बोध जयारथ बेद पुराना ॥ 

दभ मान मद कराह न काऊ । भूलि न देहि कुमारण पाऊश॥ 

गार्वाह सुनहिं सदा मम्र लीला । हेतु रहित पर हिंत रस सीला॥ 

मूनि सुनु साधुन्ह के गुन जेते । कहिन सक॑ सारद श्रुतितेते ॥ 





ग्राह्‌ सण प्रमुख धर्म में वोद्ध धर्म की प्रतिक्रिया के चिन्ह. ३१ 


दर्ता हें वे सन्‍्त है। पर इतने गुणों का होना पर्याप्त नहीं हैं। इन सव गुणों में शायद बडी 
फमी रह गयी है, इसलिए मानस का कवि उनमें द्विज-पद-प्रीति आवश्यक समझता है। सबके 
प्रति काएणिक, सबके प्रति समान भाव रखने चाला संत क्‍या द्विजों से हेष कर सकता है ? 
फभी भी नहीं । फिर भी मानस के कवि के ख्याल से द्विजो में हो नहीं, भत्युत ह्विजों के 
चरणों में प्रीति जब तक न हो तव तक वह सत ही फैसा ? ११ 

यहा दो बातें ध्यान में रखने को है। पहली यह कि सत्तों का एक दल एक 
दीर्ष फाल से यहा बन्राहूमणो की जन्मजात श्रेष्ठता का विरोध करता रहा है। इन 
श्रमणों के अनुसार ब्राह मणत्व को सिद्धि जन्म से नहीं होती प्रत्युत्‌ ब्राहू मणता निष्पाप 
होने का नाम है (वाहितपापोति ब्राहू समगो) । जो शत, दान्त, सयत, ब्रह सचारी और 
महिंसक है, वही श्रमण है, वही ब्राहुमण है और वही भिक्षु हैँ। ब्राहूमणता के इस 
स्वरूप फा मान दुद्धप्रमुख श्रमणों ने पूर्वकाल में किया और परवर्ती सत इसको दुह- 
राते रहे। पर मानस के कवि को यह सह नहीं हुँ फि गुणों के कारण कोई ऐसा 
ऊँचा बन जाये कि जन्नजात ब्लाहूमणो पर अपनी गुणजात श्रमणता या ब्राहूसमणता 
का सिक्का जमाये । मानस का कवि ऐसा कहने को पाप-युग का प्रभाव बतलाता 
है जिसके फलस्वरूप शूद्र लोग ब्रह मक्ञानी को असली ज्ाहू मण मानते है और स्वयं भ्रम 
एवं तप द्वारा उस ब्राहूमणता तक पहुँच कर जन्मजात व्राहू मणों से कह बंठते हे कि 
हम तुमसे हीन नहीं हे-- 

वादहिं सूद्र हिजन्ह सन हम तुम्ह तें कछ घाटि । 
जानई ब्रहम सो विप्रवर आखि देखावहिं डाठि॥ 

नीची जातियो कौ वढावढ़ी सानस फे कवि फो पसन्द नहीं है, क्योकि वे 
श्रुति-स्मृति-पुराण प्रतिपादित हिन्दू घर्म के समर्थक है, जिनमें इन लोगो का दबकर 
रहना ही धर्म साना गया है । 

बूसरी बात यह कि शुति-स्मति-पुराणो से चिपटे रहने के फारण उनके 
प्रयतेको वा स्थान ऊँचा मानना ही पडता है । इनके प्रवर्त्तक ब्राहूसण ही रहे है । 





११ सन्तनन्‍्ह के लच्छन सुनु ल्राता । अगनित श्रूति पुराव बिल्याता ॥ 
विपय अलपट सौल गुनागर । पर दुस दुख सुस सुख देखें पर ॥ 
सम अनूतरियु बिसद विरागी । लोसामरव हरव भय त्यागी पे 
कोमल चित दौनन्ह पर दाया । मन बच कम सम भगति अमावा ॥ 
सर्वाह मानप्रदः मावु अमानी । भरत प्रान सम मम ते प्रानी ॥ 
विगत काम सम्र नास परायन । साति विरति विनतो मुदितायन ॥ 
सौतलता सरलता मधत्री । द्विज पद प्रीति घरम जनयित्री ॥ 
थे सब उच्छन बसहिं जासु उर । जानेहू ताद सन्‍त सम्तत फुर ॥ 
सम दम नियम नौति नहिं डोलह ॥ परप बचन क्बहें न हि बोलहिं॥ 

निन्‍्दा अस्तुति उनय सम, ममता मस पद कजाा 
ते सज्जन मम प्रान प्रिय, गुनमदिर छुस पुज 


भ्ाहू मण लोग श्रसण-परम्परा से बहुत दूर के लोग हे । भले ही सुद्रवर्ती पूर्व काल 


ऐेरे ऊहापोह 


में होने के कारण तथा ऋषि मुनि आदि के रूप में प्रसिद्ध होने फे कारण उन्हें श्रमण- 
फलप समझ लिया गया हो । यही लोग ब्राहूमणों के पुरखा ओर गोत्र प्रवर्तक रहे हे । 
पूर्व युग में इनका अपार प्रभाव रहा है । ये और इनके वशज यह कभी नहों चाहते कि 
उनका प्रभुत्व कम हो । मानस का कवि इसी विचारवारा का समर्यक है। स्तों 
का उत्कर्ष उनके गुणों के कारण होता है तो हो पर उसे ब्राहमर्णों और ब्राह मण- 
शास्त्रों, भुति, स्मृति, पुराणों कौ छत्रछाया में रहकर होना चाहिए। जो इनके साम्राज्य 
फो तोडना चाहें तो उन्हें हाय कलियुगी ! चिल्लाने के अतिरिक्त और किया हो 
क्या जा सकता हैं -- 


नहि मात्र पुरान न वेर्दाह जो । हरि सेवक सन्त सही कलि सो 0७ 


हम कबीर आदि सतों को देखते हे कि वे जिस राम की उपासना करते हे, वे 
नतो क्षत्रसहारी परशुराम हे और न असुरारि राजाराम और न वे “सालिगराम” 
( रू शालग्राम, विष्णु) ही हें। प्रत्युत वह आत्माराम हे ।१२ पौराणिक परम्परा के 
राम-कृष्ण को ये सदेह की दृष्टि से देखते हे मौर कहते हुं--बोलो भाई ! किसको 
भगवान्‌ मानें--कृष्ण को, हनुमान्‌ को या शझ्ेब को ? क्ुष्ण ने गोबबंच उठाया, 
हनुमान्‌ ने द्रोणाचल उठाया, पर शेष ने समूची घरती ही उठा लो हैं। फिर बडा 
भगवान्‌ शेष हुआ या कृष्ण? राम ने समुद्र में सेतु बांधा, तब लूका गये पर अगस्त्य 
मुनि उसका आचसन ही कर गये । अब दोनो में कर्ता कौन ? सब लोग राम को जपते 
है क्योंकि वह सुखघाम है, पर स्वय राम ने वसिष्ठ को गुद करके किसके नाम की 
दीक्षा ली।१३ श्रमण-परम्परा के हिसाव से अध्यात्ममाव से बाहुर--अपनी काया से 
परे स्थित कोई तत्त्व उपास्प नहीं है। 'योग वासिष्ठ' में राम का फयन है कि “वह बुद्ध 
ही सुखी है जो परोपकार करने वाली, परदु ख से वु खित होने वाली और अपनी 
आत्मशाति से शीतल हुईंवाणी से युक्त है। नमे राम हूँ न मेरी कोई इच्छा है, 
न मेरी दुनिया के पदार्थों में कोई रुचि है । में ज्ञात होकर बैठना चाहता हूँ, जैसे 
जिन (बुद्ध) आत्मनिष्ठ हो बेठते हे ।१४ 

इस आत्मारुम में रमण करने वालों गौर पौराणिक आखू्यातो में प्रतिपादित 
राम फो न मानने वालों के प्रति मानस-फवि के विचार वहुत अनुदार है। वालकांड के 
शिव-पावंती-सवाद में पार्वती प्रघन करती हे कि परमार्यवादी जिस राम की उपासना 
फरते हूँ वे राम दशरथसुत हे या और फोई ? यदि राजपुत्र है तो ब्रहम कैसे ? और 








१२ प्रथम सालिगराम हे दूजे फरसा राम । तीजे राजाराम हे चौथे आतमराम ॥ 
राम चारि हे जगत में तीन राम व्यवहार । एक राम तत्त्व सार हैँ ताको फरो विचार ॥ 
१३ गोवरधन धारे किसन दौना गिरि हनुमन्त । सेस सृष्टि सिर पर घरी इनसे को भगवन्त ।। 
सिधु पाटि छका गये सीता के भरतार । मुनि अगस्त्य तेहि अचदगे दो में को करतार ॥ 
तीन लोक रामहिजप जानि मुक्ति को घास । राम वसिष्ठहिं गुद कियो सुन्यो कौन सो नाम 
१४. परोपकफारकारिप्या परात्तिपरितप्तया । बुद्ध एव सुखी भन्‍ये स्वात्मशीतरूया गिरा। 
नाह रामो नमे वाछा भावेषु नचमे मन । शञात आसितुमिच्छामि स्वात्मनीव जिनो यथा 


ब्राहू सण प्रमुख धर्म में बौद्ध घर्म की प्रतिक्रिया के चिन्ह ३३ 


यदि ब्रहम है तो स्‍त्री के विरह में उन्तको बुद्धि बावली कैसे हुई ? कृपया यह बात 
समझाहये । शिवजी ने समझाया तो कुछ नहों। हां, इस प्रकार के लोगों को खरीखोटी 
जरूर सुनायी कि ऐसा कहने वाले अधम नर हैं, पाखडी' हैं, पिश्नाचपग्रस्त' हे, 'लपद, कसठी, 
है, विषयी' है, और न जाने फ्या-क्या हैं ।१५ संत के ऊपर वेदों और पुराणों का बोझ लादने 
का फल यह हुआ कि शिव को भी खरीखोटी सुनाकर अकुशरू-कर्मपथ फा भागी होना पड़ा १ 

मानस में बेदों और पुरागो को मूर्घन्य स्थान देने के फारण उसके सत को 
प्राह मर्णों, प्राह्‌ मणशास्त्रों और ब्राहू मण देवताओं की पराधीनता स्वीकार करना आवदयक 
हो जाता है। यद्यपि मानस का कवि ब्राहूसण-शास्त्रों की दुह्मई देते हुए भी उनको 
यन्धन का कारण मानता हैँ और देवताओं को स्वार्थोा एवं कुटिल समझता है क्योंकि 
ये दोनों ही प्रवृत्ति-मार्ग के प्राण हे। और मानस' फे कवि का झुकाव निवधृत्ति-मार्ग 
को मोर अधिक है। वह स्वयं फहता है -- 

जड चेतर्नाह ग्रथि परि गई । जद॒पि सुषा छूटत कठिनई ॥ 

लुति पुरान बहु कहेउ उपाई । छूट न अधिक अधिक अरुझाई ॥ 

छोरत ग्रथि जानि खगराया । विध्व अनेक करइ तब माया॥ 

रिद्धि सिद्धि प्रेर बहु भाई । बुद्धिहि लोभ दिखावहि आई ॥ 

जौ तेहि विघन बुद्धि नहि बाघों । तौ बहोरि सुर फर्राह उपाधी॥ 

इन्द्री वार झरोला नाना। तेंह तेंह सुर बैठे करि थानाए 

आदत देखह विषय बयारी । ते हठि देह फपाट उघारी॥ 

जब सो प्रभजन उरगृह जाई। तह दौप बिज्ञान बुझाई ॥ 

इद्विन्ह सुरन्ह न ज्ञान सोहाई । विषयभोग पर प्रीति ब्सदाई ॥॥ 

बाह सण-शास्त्रों और देवताओं के प्रति यह दृष्टि रख फर पौराणिक आख्पानों 
में वणित राम को उपास्य मानने के कारण ब्राह मण-शास्त्रों जौर उनके प्रवर्तक ब्राह मणो 
को प्रभुता स्वीकार फिये बिना 'मानस' के कवि का कास नहीं चला। और इसी 
फारण “मानस"-प्रतिपादित सत महान्‌ होते हुए भी ब्राह सणों की प्रभुता और ब्राह मण- 
शास्त्रों की विभुता से वद्ध एफ अत्यन्त असमर्य प्राणी बनकर १ एक अत्यन्त असमर्य प्राणी बनकर रहूगया।.._ 


१५. प्रभु जे मुनि परमारय चादी फहहि राम कहूँ ब्रहम अनादी॥ 
राम सो अवघनुपति सुत सोई । की बज अगुन अरूखगति कोई ॥ 
जो नप तनय तो ब्नह मे फिसि नर्तर बरह सति भोरि। 
देसि चरित्त महिमा सुनत भ्रमति बुद्धि अति मोरि ॥ 

उमा प्रश्न तव सहज सुहाई । सुखद सन्‍्त सम्मत मोहि भाई।॥ 

एक बात नहिं मोह सुहानी । जदपि मोहबस कहेह भवानी ॥ 

तुम्हे जो कहा राम कोड आना। जेहि जुति गाव घर्राह मुनि घ्याना ७ 
फहहि सुनहि बस जवम भर, ग्रसे जे मोह पिसाच। 
पासडी हरिपद चिमुख, जानहि. झूठ न सांच 0 

अज्ञ अकोबिंद असघ अमागो । काई चिपय मुकुर सन छलागी 0 

हपट कपटी कुदिल बिसेपी । सपनेहु सन्त समा नह देखी ॥ 

कहूहिं ते चेद असम्मत बानी । जिन्हकें सुझ लाभू नहिं हानी॥ 


६8 ऊहापोह 


8६ ५ भारत के दाशनिक विकास की पड॒ताल 

भारतीय दर्शनों में तीन वाद बहुत प्रसिद्ध है परिणामवाद सबसे पुराना 
है। आरम्भवाद और विवतंबवाद क्रमश परिणामवाद के बाद विकसित हुए हे। 
कपिल ने ही परिणासवाद की सबसे पहले स्थापना की । प्रकृति के महान्‌ अहकार, 
पाच तनसमात्राएंँ और ग्यारह इन्द्रिया, पाच महाभूत क्रमिक परिणाम है। कपिल, 
प्रकृति के परिणाम को मानने से परिणामवादी अवश्य फहे जा सकते हे पर उनका 
पुरुष अपरिणामी है। पुरुष को प्रकृति से सर्वेथा अछूता प्रतिपादन करने में ही 
उन्होंने परिश्रम किया हे। एवं वे प्रधानत नित्यवादी या शाइवबतवादी ही है। प्रकृति 
का परिणाम स्वीकृत करने में वे प्रकृति फो मूल तत्त्व मानकर चले हे । दूध के 
परिणाम दही में जैसे दृध से अभिन्नता रहती है, वैसे ही प्रकृति फे विकार प्रकृति से 
अभिन्न रहते हूँ । अभिप्राय यह है कि कार्यमात्र कारण से अभिन्न रहता है । एव 
फार्य-कारण में अभिन्न होने के फारण कारणावस्था में सत्‌ ही होता है। सो कपिल के 
परिणामवाद फा पर्यवसान एकसत्‌, नित्य या शाइवत पदार्थ के मानने में ही होता हैं। 
योग भी साख्य के सब तत्वों फो सानकर चलता हैं। ईश्वर उसमें अधिक साना 
गया हैं। जो पुरुष या आत्मा का बडा भाई हैँ। सारूप आत्मवादी होते हुए भी 
अनीइवरवादी था पर योग फे साथ दोनो ही लगे है । जैनियों को ईश्वरबाद से 
परहेज जरूर हे पर आत्मवाद (->जीववाद) उनके भी गले का हार है। इस प्रकार 
साख्य, योग और जैन तीनों हो एक नित्य या शाइवत के चक्र में पडे है, उनका परि- 
णामवाद या परिवरतंनवाद उस नित्य-शाइवत आत्मा के छोक-परलोक सबध और मोक्ष 
प्रक्रिया में सहायतए के लिए ही है। लोकायत, नित्य या शादवत के फेर में नहीं है पर 
उसकी निगाह बहुत मोटी है। वह परलोक से दूर भागता हैं और लोक में भी इतना 
अधिक भूतवादी है कि सन से बढफकर उसे आख पर ही विश्वास है। मनन से 
उसे परहेज हैं और दाशंनिकता उसके लिए हवा में महल खड़े करने से अधिक 
कोई और बात नहीं है। परिणाम या परिवर्तनशीलता हो तो हुआ करे, उसे खाने- 
पीने और मौज उडाने से फुरसत ही कहा जो उस पर मनन करे ! पर इस मोटी निगाह- 
वाले में नित्य-शाइवत फे फदे से निकल भागने की समझ तो हे ही जो कपिल, 

पतजलि और महावीर में नहीं पायी जाती जो बहुत ज्यादा ज्ञानवान्‌ समझे जाते हे । 
बुद्ध ने आत्मवादियों का रग-ठग ठीक-ठीक पहचाना, लोकायत की सोटी निगाह 
को भो रूक्ष्य में रखा। परिणामवाद को सकारणता और परिवर्तेन के रूप में उन्होने 
उपस्यित किया । यह एफ नयो दृष्टि थी। कार्य-कारण से न तो अनन्य हुँ और न 
अन्य हो। जैसे अकुर नतो बीज ही है और न बीज से भिन्न ही। कार्य को फारण 
से अन्य मानने पर कारण का उच्छेद मानना पडता हूँ तथा अनन्य या अभिन्न 
मानने पर कारण का शाइवतवाद उपस्थित हो जाता है। वुद्ध कार्य को कारण से 
- लय नहीं भानते सो लोकायत के उच्छेदवाद से बच जाते है ! अनन्य भी नहीं_ 
“ग्यारह इन्द्रिया अहकार की परिणति हे । पच महाभूत पच तन्मात्राओं के 

परिणाम हैँ। यह १६ प्रकृति के चरम परिणाम है जिनका फिर परिणाम नहीं होता । 


भारत के दार्शनिक विकास की पडतारू ३५ 


मानते अतः आत्मबादियों के शाइवतबाद का भी झमेझा नहों रहता । कार्य 
और कारण के न तत्‌ नास्यत्‌' अथवा “अशाइवत भौर अनुच्छेद वाद जिस 
सकारणता और परिवर्तन के नियम पर विकसित हुए हैँ वह प्रतीत्यसमुत्पाद कहलाता 
है। बौद्दों के पिछले सभो दार्शनिकवाद इसी प्रक्षिया के आधार पर हैँ । 


कौटिल्य से पूर्व साख्य, योग और लोकायत दर्शन व्यवस्थित हो चुके थे । 

वैसे हो नागार्जुन ( १५० ई०) से पुर्वे हीनयानी सौत्राग्तिक और वैभाषिक द्न विक- 

सित और व्यवस्यित हो चुके थे । वैभाषिक दर्शन कनिष्क (७८६०) के समय मे 
सम्पन्न विभापा दीको के सहारे घिकसित हुआ है। सौत्रातिक दर्शच टीका के सहारे 
नहीं बल्कि सृत्रान्त (->सुत्र --बुद्ध-उपदेश+ गन्त-++सिद्धात) या मूल बुद्धवचनो फे आधार 
पर विकसित हुआ । दोनो सर्वास्तिवादी हूँ ।जो कुछ सत्‌ या वर्तेमान है उसे तीन 
कालों में रवीकार करते है। जैसे कपिल ने पहले पहल गिनकर (सू्या कर) 

पचीस तत्त्व गिनाये । ऐसे ही बाद में मौरों ने भी अपनी मान्यताओं को गिनकर सख्या 

कर बताया। यद्यपि सल्या करने के कारण कपिल के दर्शन को जो साख्य नाम मिला 

वह सस्या करने पर भी पिछलो को न सिल्‍ा, पर सख्या तो लोग करते ही रहे। 

साख्य ने जैसे पुरुष और प्रकृति के दो विभागों में पचीस तत्वों को व्याल्या की 
वैसे हो सौगततन्त्र में पाच स्फन्‍धो में वाहय और आस्यन्तर तत्वों को सम- 
पाया है। बाह्य जगत्‌ को रूपस्कन्थ कहते है जिसमें पाच इच्दिय, पाच अर्थ, एक 
भविज्ञप्ति* और चार महाभूत (पृथ्वी, अप, तेज, वायु) है । आभ्यन्तर जगत्‌ चार 
स्कन्धों में चिभवत है। सन (++दन्द्रिय), घर्म (5>मन के विषय) ओर मनोविज्ञान तया 
पाचो इन्द्रियविज्ञान यहूं सब विज्ञानस्कन्ध के अन्तर्गत हैँ । सुख, ढुख या तदभाद 
रूप जो अनुभव होता है, उसे वेदनास्फन्ध फहते है। रूप और विज्ञान का सवध 

होने से जो इन्द्रियों द्वारा ज्ञान होता है तथा मन का धर्म से सबंध होने पर 
जो मनोविज्ञान होता है वह विज्ञानस्कन्ध में अन्तर्भ[त हूँ पर इन छह विज्ञानों के 
विषयों की सन में जो विशेष रूप से जानकारी (ः5सज्ञा”-सम्पक्‌ ज्ञान्‍नजानकारी) 
होतो है वह सज्ञास्कन्च है। जैसे आख से जो वर्ण और सस्यान का सामान्यतया ज्ञान 
होता है बह विज्ञानस्कन्ध के अन्तर्गत हैं पर बाद में यह नीला है, यह पीला है” यह ह,स्व 
है', 'पह दीघं है', यह पुरुष है, 'यह स्त्री है', इत्यादि जो विशेष रूप से या सम्पक्‌ रूप से 
ज्ञान होता है वह सज्ञास्मन्ध है। इन चारो स्फन्‍्घों के अतिरिक्त मन पर जो विषय 
ज्ञान की वासना अपनी छाप छोड जातो है चह सस्कार स्कध है। ये पाचो स्कन्ध 
सस्कृत है--अनित्य है--परिवर्तनशीरू है । इन पाचो स्कन्‍्धो के अतिरिवत और कोई 
_सत्‌ पदार्य नहों है। ये सब च्‌ हे पर परिवर्तनशौल होने से क्षणिफ हूं । पाचो स्कन्च 


+ अभिषर्मफोश ११११ में अविज्ञप्ति का कृक्षण यो हैँ “-- 
“विज्षिप्ताचित्तकस्पापि थो इनुवन्ध शुनाशुभ- । 
महानूतान्युपादाय साहचविज्ञप्तिरुच्यते ॥ 

पह अविज्ञप्ति ब्राहू मण दाशमिकों के अदृप्ट' से तुरूनोय है । 
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हे पर प्रतीत्य समुत्पक्ष होने से --सकारणता और परिवतंन के नियम में प्रतिबद्ध होने 
से नित्य नहीं हे। यह बात सौत्रान्तिको और वेभाषिकों को मजूर है। पर बाहच 
सत्ता के स्वीकार करने में दोनों की प्रक्रिया में कुछ अन्तर है। वेभाषिक बाहघ- 
वस्तु का प्रत्यक्ष मानते हे। आख से नीले कपडे या घडे का जो ज्ञान होता है उस 
ज्ञान में तीन बातें ध्यान देने योग्य हैं ।॥ 'नौर्ला (घट या पट) प्रमेय है ! 
आख! साधन है । क्योंकि उसी से नील-ज्ञान होता है । नील -ज्ञार्ना प्रमा 
है । जिस विषय से ज्ञान उत्पन्न होता है चह विषय के सवृुश ही होता है । 
जैसे नील (घट या पट) से उत्पन्न ज्ञान नील सवृश या नौलाकारक ही होता है । आख 
से जो नील (घट या पट) का ज्ञान होता है बह नील (घट या पट) के सवेदन का 
व्यवस्थापक नहीं होता प्रत्युत नील-नज्ञान में जो नीलाकारता या नील सारूप्य फा अनु- 
भव होता हैं वह नील (घट या पट) के संवेदन का व्यवस्थापक है। इस प्रकार नीलज्ञान 
'प्रमा' में जो 'नीलाकारता या नील सारूप्य' है, वह प्रमाण! है जिससे नील (घट या पठ ) 
प्रमेय' का सवेदन होता है। एवं सौत्रान्तिको के न्याय से नील-सारूप्या से नील (घट 
या पट) का अनुसान होता है। सो सौत्रान्तिक बाहचर्थानुमेयवादी हे जब कि वैभाषिक 
बाहचार्यप्रत्यक्षवादी हे । इतने अन्तर को छोड कर दोनों सर्वास्तिवादी हूँ। इनकी सर्वास्तिता 
प्रतीत्य-समुत्पाद से प्रतिबद्ध होने के कारण अनित्य हें--क्षणिक है । 

सर्वास्तिवादी दर्शन जब देशव्यापी हो रहा था उसी समय नागार्जुन (१५०ई०) 
उत्पन्न हुए । दक्षिण कोसल में ब्राहूसण कुल में इनका जन्म हुआ । यह केवल 
दाशंनिक ही नहीं प्रत्युत रसायन-शास्त्री और योगी भी थे। एक पहुँचे हुए सिद्ध के रूप 
में इनकी प्रसिद्धि केवल योगिक क्रियाओं के कारण न थी बल्कि रासायनिक सिद्धियो के 
फारण भी थी। सोया हुआ महायान इनके समय में ही इनके कारण जागा और 
पीछे अपनी महिमा में सभी बौद्ध सम्प्रदायों को आत्मसात्‌ कर लिया । दाशंतिक 
जगत्‌ में इन्होंने एक क्राति उपस्थित की थी । प्रतीत्य समुत्पाद मानने के कारण 
सर्वास्तिवादी सत्ता फो क्षणिक मानते थे और उसे ही परमार्य सत्‌ समझते थे। 
नागार्जुन ने प्रतीत्य समृत्पाद की व्यास्या करते हुए बताया कि प्रतीत्य समुत्पाद अज्ञाइवत- 
अनुच्छेदवाद उपस्थित करता है (माध्यसिक कारिका १८।१०) । परिणाम के पीछे --- 
परिवर्तेन फी ओद में --नित्यता देखना या अनित्यता देखना दोनों ही किनारे की 
बातें हे, एकान्तवाद हैँ । क्योकि नित्यता देखने का अर्थ है शाइवतवाद मानना और अनित्यता 
देखने फा अर्थ हुँ उच्छेदवाद सानना। सो प्रतीत्यसमुत्पाद का अभिप्राय नित्य-एकान्त- 
बाद या अनित्य-एकान्तवाद मानने में नहीं है भ्रत्युत नित्यानित्य-विनिर्मु क्त शुद्ध शून्यवाद 
मानने में है। शून्यवाद ही मध्यमा प्रतिपदा हे*। हमें जो कुछ प्रतीत हो रहा है 
वह स्वप्न जैसा ही है। जैसे जाग पडने पर स्वप्न नहीं रहता वैसे ससार भी मोह निद्रा 
टूटने पर नहों रह जाता । इन्द्रजाल फी माया दिखलाने वाला जानफार जैसे उस 
माया को कुछ भी (+>सत्‌ या असत्‌) नहों समझता वँसे ही तत्व ससार को कुछ 


भी नहों समझता । वह साया और मायामय पदार्थों को देखता हैँ और जानता है 
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कि ये सचमुच कुछ नहीं है। सत्‌ या असत्‌ , नित्य या अनित्य दृष्टि का होना हो 
परमार्य सत्य है। सर्वास्तिवादियों की सत्ता कौ जो अनित्यता दृष्टि हैँ चह पड- 
द्धवियो से प्रत्यक्ष होने से सवृत्ति सत्य या व्यवहार सत्य हैं। तेथिको की नित्यता दृष्टि न 
तो सवृति सत्य ही है और न परमार्थे सत्य ही। 

सत्ता को नित्य और अनित्य दोनों दुष्टियों से व देखने का भर्थ सत्ता या 
भाव फो परमार्य दृष्टि से अस्वीकार कर देता है । इस मान्यता से सर्वास्तिवादी दाशनिक 
जो सता की अनित्य दृष्टि फो परमार्थ सत्‌ समझते थे एक झटका लगा। तेथिक सत्ता 
को नित्य दृष्टि से देखते थे, परिणाम या परिवर्तत के फारण अनुभूत होती 
हुई अनित्यता की ओर चब्मपोशी करने के अभ्यासी थे। अब उनसे 
न रहा गया । उपनिषदों से ब्राहमणो में जो तत्व-चिन्तव की धारा वह रही थी 
उसमें नणाजुन के शून्यदाद ने बाघ का काम दिया जिससे चह थोडा मुडकर बहने 
लगी। उसके घुभाव-फिराव के कुछ यत्न पहले भी हो चुके थे । लोकायत तो हमेशा 
ही फूहड शब्दों में श्रुति की खबर लिया करते थे। जैन भी श्रुति से परहेज रखना 
फल्याणकर समझते थे यद्यपि शओजियों फी नित्य दृष्टि के कायल थे। साहप, योग 
जो बेद के विरोधी न होते हुए भी श्रोत्रियो के मार्ग को “अविशुद्धिक्षयातिशय- 
युक्त ” समझते थे, भले ही नित्य दृष्टि मानते थे। श्रोत्रियो के सामने दो चातें थीं- 
एक तो श्रुति-प्रामाण्य स्थावित करना । दूसरे, अपने दार्शनिक चिन्तन को इस रूप में 
उपस्थित करना जिसमें वह नित्य दृष्टि की रक्षा हो। नागार्जुन के वाद के दार्शनिकों 
फो इसौलिए दो बातों में व्यग्र देखा जाता हैं एक तो अनित्य और अभाव (क्षणिक 
और शन्‍्य) वादों का खण्डन करना और जैसे भी हो श्रुति-प्रामाण्य का मण्डन करना ६ 

कणाद ने कार्य के कारण का होना आवश्यक माना और वताया कि फारण 
के गुण फार्य के गुणो के आरम्भक होते है कारण-कार्य के फणाद-सिद्धात में कारें 
के गुण भले हौ फारण से आते हो पर कार्य कारण से अभिन्न नहों माना जाता था। 
कपलि जहा कार्य को अपनी कारंणावस्था में सत्‌ मानते थे वहा कणाद कार्प फो 
अपनी उत्पत्ति से पूर्व मसत्‌ (  प्रागभाव) मानते है। अभिम्नाय यह है कि फणाद कार्य- 
कारण के अभेद से अपनी नित्य-बृष्दि नहीं सिद्ध करना चाहते | इस विवय मे 
उनकी अपनी प्रक्रिया है जो पहले के दाझनिकों के पास न थी। उन्होने द्रव्य, गुण, 
फर्म, सामान्य, विशेष और समवाय छ पदार्यों में सत्ता फा वर्गीकरण किया। इनमें 
से सामान्य को कणाद ने नित्य-दृष्टि के सिद्ध करने का साधन बताया। सामान्य 
कयाह? व्यक्तियों के परस्पर भिन्नहोते हुए भी उनमें जो एक अभेद देखा जाता 
है वह सामान्य है। राम, कृष्ण, देचदत्त, यज्ञदत्त सब हे भिन्न-भिन्न, पर उन्हें एक 
मन्‌ष्य' शब्द से भी फहा जाताहै। सो यह मतृष्पत्व' जिसके कारण भिन्न- भिन्न राम, 
_%प्ण, देवदत्त, यज्ञदत्त व्यक्तियों को मनुष्य फहा जाता है, सामान्य हैं। यह नित्य हूँ, 


ना 5 








ते सहायानविद्यक १७, १८ 
* “कारणाभावात्‌ कार्यामाव” “नतु कार्याभावात्‌ कारणाभाव” (चैशेपिक- 
सूत्र १२१, २) कारणगुणपूर्वक” कार्यगुणो दुष्ट ( वैशेषिक सूत्र रा ११२४) । 


३८ ऊहापोह 


क्योकि देवदत्तादि के न रहने से भी नष्ट नहीं होता, व्यापक भी है क्योंकि व्यक्ति 
उससे व्यतिरिक्त नहीं होता। इसी प्रकार द्रव्य, गुण और कर्म तीनों में इृद सत्‌' 
(नच्यह है) की प्रतीति होती है। इस सत्‌ फी प्रतीति से सत्ता' फी सिद्धि होती 
है। यह सत्ता' जो सामान्य के बल पर सिद्ध हुई नये ढग से नित्यवाद फी 
स्थापना करती है । 

वादरायण ने अपने से पहले की दाहनिक प्रवृत्तियों का सिहावलोकत करते 
हुए श्रुतियों (_ उपनिष दों) की दार्शनिक पद्धति फो एक व्यवस्थति रूप में उपस्थित 
किथा। अपन + शोतिक प्रक्रिया को परिणास के सहारे स्थापित फिया। इनके परि- 
णामवाद में पहले के परिणामवाद से कुछ सौलिक भेद है। क्योंकि पुराने परि- 
णामवाद में सत्ता का परिणाम तो माना जाता था पर कपिल जीव (5-पुरुष) को, 
प्तजलि जीव और ईश्वर फो, कगाद जीव और ईइवर के अलावा सन, काल, 
दिशा, आकाश आदि को परिणाम से अछूता ही रखते थे। वावरायण ने सत्ता 
और चेतना फा अलग-अलग विभाग नहीं किया और बताया कि “ब्रहम" सत्‌ भी 
है ओर चित्‌ भी है। सत्ता और चेतना अविनाभूत हे। इसी ब्रहम के परिणाम से 
नाना रूप सृष्टि देखी जाती हे। सम्पूर्ण अर्थ जगत को अपने फ़ारण ब्रहम से 
अनन्य है । 

बौद्ध दाशनिक पाचों स्कन्धों का परिणाम (+5प्रतीत्यसमुत्पन्नरव) मानते 
थे। और उन्हें सत्‌ और क्षणिक समझते थे। विज्ञान स्कन्ध, जिसके समकक्ष अन्य 
दाशंनिकों का आत्मा था प्रतीत्यसपुत्पन्त होने से परिणगाप्र में अछूता नहीं था, 
इधर बादरायण ने भी ब्रह सम, जो सत्‌ खचित्‌ दोनो है, का परिणाम मान लिया तो बोद़ 
दाशनिकों के प्रतीत्यसमुत्पाद और वादरायण के परिणामवाद में एक प्रकार की 
सरूपता आ गयी फिर भी भेद बना रहा । वह भेद दो प्रकार फा था | प्रयम 
तो वौद्ध दाशनिको ने सत्ता ओर चेतना (--विज्ञान) फो एक नहीं माना जब कि 
ब्रहसम परिणामवाद में सत्ता और चेतना दो वस्तुएं नहीं हे । दूसरा भेव था 
अनित्य-दृष्टि जब कि ब्रह म॒वाद नित्यवृष्टि का व्यवस्थापक हैे। अब इस ब्रह मवाद 
की विरोधी दो वातें थीं--एक तो वौद्धों की नित्प-विरोधी दृष्टि, दूसरी चेतन- 
सत्ता (आत्मा) को परिणास से अस्पृष्ट रखने की दृष्टि। वबादरायण ने दोनों के 
निराकरण का यत्न किया । 

वादरायण के सामने सर्वास्तिवादियो और मसाध्यसिको दोनों की नित्य- 
विरोधी वृष्टिया थीं। उन दृष्टियों फो सामने रखते हुए उन्होने यह प्रमाणित फरने 
पर बल रूगाया कि बिना किसी नित्य या स्थिर वस्तु के परिणाम सम्भव नहीं 
है । फारण और फाये का पूर्वापरभाव होता हैं । फारण पहले और कार्य पीछे 
होता हूँ कार्य की उत्पत्ति के क्षण में कारण का निरोध हो जाता है। सो 
फार्योत्पत्ति से पूर्वक्षण में जब कारण निरुद्ध ही हो गया तो कार्य के प्रति उत्का 
मा हवा 


| 'सदिति यतो द्रब्यगुणकर्मस सा सत्ता” (वद्ेबिकसूत्र १२७) 
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रहहा है तो एक तो कारण और कार्य का पूर्वापर भाव नहीं रहता इूसरे यह दावा 
कि सब कुछ क्षणिक हैं खारिज हो जाता हैं ४ यह तो हुई सर्वास्तिवादियो 
ही वात । बचे साध्यमिक, पर उनको वात वडी पेचीदा थी। नित्य और 
प्रतित्य दोनों दुष्टियों से उन फा सबंध न था। उनके लिए सत्ता की नित्यता 
और अनित्यता से झगडना सपने में देखी गयी लक्ष्मी के लिए बेकार लडना 
था। वाद रायण ने उनके प्रति कहा कि सब तरह सोचने पर भी आप फी वात 
कंसे उपपन्न होती है सो तो मेरी समझ में नहीं आया पर आंख से आप की बात 
में विरोध है। सत्ता की उपलब्धि तो हो हो रही है फिर नित्यानित्य दृष्टि से 
सता को न देखने का अर्थ सत्ता को न मानना ही है जो समझ से बाहर की बात 
हूँ ।| 

वादरायण परिणामवाद सानते थे पर परिणामवाद उनकी समझ में 
ठीक-दीक न आया था । दीक-ठीक परिणामवाद को सबसे पहले नागाजुंन नें ही 
समझा था। परिणास फा नित्य दृष्ठि से कोई मेल नहीं है क्योकि नित्यता का अर्य 
हो कूटस्यता या परिणाम का न होना है । वाद में शंकर फीो यह वात समझ 
में आयी। उन्होंने देखा कि परिणामवाद मानने से नित्यता की सिद्धि फरना अस- 
भव हैं अत उन्होंने परिणामवाद फो विवर्तवाद में परिणत किया। परिणति को 
मिथ्या मानता चिचर्तवाद हैँ । जब परिणाम ही मिथ्या हो गया तो “नित्यता' 
को किसी से डर न रहा । सत्ता की अनित्य-दृष्टि के साथ भी परिणामवाद 
को संगति नहीं बैठती व्योंकि अनित्य' का कर्य हैं सत्ता फा विनाश 
या उच्छेद सानना | जब सत्ता उच्छिन्न ही हो गयी तो परिणाम अब हो तो 
कित्तताः और कैसे? एवं परिणाम न तो शाइवतवाद से और न उच्छेदवाद से ही 
सम्बन्ध रखता हूं प्रत्युत्‌ वह अद्वाशवत-अनुच्छेववाद हैँ, नित्यानित्य विनिर्नुकत शूल्यवाद हूँ । 

कपिल प्रकृति का परिणाम मानते थे। प्रकृति चेतन न थी? बौद्ध सर्वा- 
स्तिवादी दार्शनिक परमाणुओं का परिणाम मानते थे; ये परमाणु भो चेतन न थे । 
कणाद ने सर्वाम्तिवादियों से जो परमाणुवाव लिया उसे भी चेतन नहीं माना किन्तु 
कपिल की प्रकृति की भातति उन्हे नित्य साना जब कि बौद्धों के परमाणु क्षणिक थे । वादरायण 
का ब्रह म कोरा सत्‌ नथा पर चित्‌ भी था जब कि परमाणु ओर प्रकृति कोरे सत्‌ थे। अत्तः 
यादरायण को चेतन सत्ता फा परिणाम सिद्ध करने के लिए जो छोग कोरी सत्ता का परिणाम 
मानते थे उनके निराकरण फी अपेक्षा सालूम हुई। फणाद परमाणुओ के सयोग और घियोग 
से सर्ग एव लय का होना सानते थे । सयोग और वियोग दोनों है फर्म-सापेक्ष । 
_बिना किया या व्यापार के परमाणुओं का सयोग-वियोग संभव नहीं हैं। और 


+ ४उत्तरोत्पादे च पूर्वनिरोधात्‌ । असति प्रतिज्ञोप रोघो यो गपदच्यमन्यवा ।* 
(छह मसूत्न रार।२० २१) । 





| “नाभाद उपरूब्धे । सर्वयानुपपत्तेबच 7” (ब्रहूससूत्र २४२८, हरे )* 
शंकर ने विज्ञानयाद के खंडन में पूरे (२२२८, ३२) अभावाधिकरण को छूगाया 
है । यद्यपि सुन्नार्थ बिना खींचातानी के झून्यवाद की ओोर चला जाता हैँ । 
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फर्म के लिए फोई दृष्द कारण है नहीं अत अजवृष्ठ को कारण मानना होगा। 
पर अदृष्ट के अचेतन होने के कारण उसमें सामण्यं नहीं है कि परसाणुओं में क्रिया 
उत्पन्न कर सके ।* कपिल की प्रकृति भी अचेतन हैँ पर उसके पति वादरायण 
अपना यह तक न उपस्थित कर सकते थे क्योकि कपिल के मत से प्रकृति सर्वे- 
बीज अर्थात्‌ सब को उपादान कारण और प्रवृत्ति स्वभाववाली है । अत वादरायण ने 
यह तक॑ उपस्थित किया कि प्रवृत्ति अचेतन का धर्म नहीं है । प्रकृति अचेतन है अतः 
उसमें प्रवृत्ति नहीं मानी जा सकती ॥| ओर बिना प्रवृत्ति परिणाम हो नहीं सकता । 

ऊपर बहुत हो सक्षेप में हमने भारत को दाइनिक प्रवृत्ति को वेखा है 
उसमें एक कफ्रबद्ध विकास है । लोकायत सत्ता से चेतना की उत्पत्ति और उसका 
विदाश मानते थे। कपिल ने सत्ता और चेतना दोनों को अलग-अलग माना जिसमें 
सत्ता फो परिणामी और चेतना को अपरिणामी माना। बौद्ध दाइंनिकों ने भी 
सत्ता और चेतना को अल्‍हूग-अलहूग माना पर परिणामी प्रतिपादित किया । वादरायण 
ने सत्ता और चेतना फो अलग-अलग न सानकर अभिन्न माना और ब्रहूमा शब्द 
द्वारा प्रकाशित किया । पिछले दार्शनिफों की भाति परिणाम इन्होंने भी साना | 

बसुबन्धु ने इन सब दाहनिक गतिविधियों को देखा और एक नयी बात 
फही। इन्होने कहा कि सत्ता के न मानने से भी केवल चेतना से भी फाम चल 
सकता है । चेतना फे लिए बौद्ध दाशनिकों का विज्ञान शब्द हैं और ब्नाहू मण दाझों- 
निको का आत्मा शब्द है। आत्मा और विज्ञान दोनों एकही नहीं हें। आत्सा नित्य 
था फूटस्थ है और विज्ञान परिवर्तनशील । सो वसुबन्धु के इस विज्ञानवाद में नित्या- 
त्मवाद की झलक नहीं है । इन्होंने सब कुछ विज्ञान फा परिणाम कहा और बताया 
कि सत्ता” जेसी कोई वस्तु है ही नहीं, सब कुछ विज्ञान ही विज्ञान हैँ । 

आलय, सन ओर प्रवृत्ति भेद से विज्ञान तीन प्रकार का हुँ । कपिल फोी 
प्रकृति जैसे सर्वे बीज (5>सम्पूर्ण कार्य जगत्‌ फी उपादान) हे, वादरायण का 
ग्रहम जैसे सर्ववीज है वेसे वसुबन्धु का यह्‌ विज्ञान सर्यबोज है । सर्वबीज होने के 
कारण ही मूल विज्ञान को आलय विज्ञान फहते है। सभी धर्मों का य॑ह 
कारण रूप से आलय (स्थान या आश्रय) होने के कारण मूल विज्ञान आलूय' 
कहलाता हैं। आलय विज्ञान के सतान से प्रवृत्त हुआ विज्ञानान्तर जो सत्काय- 
दृष्टि (नित्यदृष्टि, आत्मदृष्टि) मान (5"-अहकार), सोह और राग नामक बलेशो 
से युक्त होने के कारण बन्धनत फा कारण हैँ मना कहलाता हैँ | रूप, शादद, गन्ध, 
रस, स्पर्श और धर्म (5न"सभो मानसिक भावनाए) इन छह विपयों को जो प्रतीति है वह 
प्रवृत्ति विज्ञान' हैं। जैसे जल में तरगें (पदनादिजनित क्षोभवद्) उत्पन्न होती रहती 
है वेसे हो ये विज्ञान भी आलय विज्ञान में प्रत्ययवश्ञ या कारणवश सब के सब 
एक साथ या पृथक्‌-पृथक्‌ उत्पन्न होते रहते हे ।** 





+* उभययापि न कर्म अतस्तदभाव (तप्नह मसृत्र (२।२१२) 
| भ्रवृत्तेश्व (ब्रहमसूत्र २२२) 
** त्रिशिका विज्ञप्तिमात्रतासिद्धिकारिका, २, ५, ८, १५ 
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इन विक्ञानों में प्रवृत्ति-विज्ञान के लिए बाहय सत्ता माननो पडती है, किन्तु 
वषुबन्धु कहते है कि इनके लिए भी बाहच सत्ता की अपेक्षा नहीं। रूप आदि 
वत्तुत है, इसलिए उनकी प्रतीति होती हैं। यह बात मिथ्या है। जैसे तिमिर रोगी 
को केश, जाल आदि जो सममुच उसके सामने नहों हें प्रतोत होते है, वैसे ही बर्ये- 
सत्ता न होते हुए भी रूपादि की प्रतीति हुआ करती है । लतएवं विज्ञान के अति- 
रिक्त और कोई वाह सत्ता नहीं है।। 

पर विज्ञान के अतिरिक्त बाहयसत्ता न मानने से कितनी ही आपत्तिया 
उठ खडी होती है । विज्ञान के अतिरिक्त रूपादि वाह आर्य हे क्योंकि विना घाहच 
भय के चार नियम नहों होने चाहिए :-- 

(१) देश-नियम--जिस स्थान में रूपादि पदार्य होते है वहीं रुपादि 
विज्ञान भी देखें जाते है । जहां नहों होते वहा रूपादि विज्ञान कौ उत्पत्ति नहीं 
देखो जाती । सो यह देश या स्थान का नियम तभी बनता है जब रूपादि 
वाहघ पदार्य हों । यदि बाहघ-पदार्थ न माने जाए तो सर्वत्र ही रुपादि फी 
प्रतोति होनी चाहिए। पर होती नहीं । अत देश फा नियम होने से वाहयसत्ता का 
अपज्ाप नहीं किया जा सकता। 

(२) काल-नियम--जिस समय विश्ञेष में रूपादि अर्थ कहीं पर होते हे 
उसी समय विश्येष में रूपादि विज्ञान उत्पन्न होते है । सर्वदा सब समय में उत्पन्न 
नहीं होते । अत. जान पडता है कि रूपादि बाहचसत्ता के बिना रूपादि विज्ञान 
उत्पन्त नहीं हें । इस प्रक्तार विज्ञानोत्पत्ति के साथ कारू फा नियम होने से घाहघ- 
सत्ता का अपलाप नहीं किया जा सकता। 

(३) _सतान-नियम--जहा जिस समय में रूपादि आर्य होते है वहां सभी 
भविकलेन्द्रियों को उनकी प्रतीति होती | ऐसा नहों होता कि किसी को हो और 
किसी फो न हो जैसा कि तिमिर रोगी को तो केश-जाल आदि दिखायी पडते 
है पर औरों को नहीं । यदि बिना रूपादि वाह अर्थ फे ही विज्ञान की उत्पत्ति 
होती तो वह तैमिरिक की असदर्थ-प्रतीति की भाति कुछ फो होती और कुछ 
को न होतो, पर रूपादि अर्य जहा जब होते हें उनकी सबको ही प्रतीति होती 
है, मत विज्ञानोत्पत्ति में सबके साथ सतान-नियम (प्रतीति फा सिलसिला) फा सबंध 


होने से बाहबसत्ता का अपलाप नहीं किया जा सकता । 
(४) कृत्य-क्रिया-नियम--रूपादि वाहय अर्यों से ही शारीरिक कृत्य हो 


सकते हे । स्वप्न में देखे गये अन्न-जल से शरीर फी भूख-प्यास नहीं मिट सकती। 
मत कोरे विज्ञान मात्र से दुनिया फा काम नहीं चल सकता । दुनिया फी फृत्य- 
किया के लिए रूपादि अर्य अपेक्षित हैँ । इस प्रकार भी बाहयसत्ता का अपलाप 
नहों किया ज्ञा सकता। 

एव इन चार नियमों की पडताल फरने से जोन पडता हैँ कि विज्ञान से 
अतिरिक्त भी बाह॒य रूपादि-अर्यसत्ता है ४ 

| विशिका विज्ञप्तिमाततासिद्धिकारिका, १। * विशिका २ | 


्चु 
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वसुबन्धु ने इस आक्षेपों का समाधान करते हुए कहा कि बाह्य पदार्थ के 
अभाव में भी देश, फाल, सतान और छत्य-क्रिया के नियम देखे जाते हे। उदाहरण 
के लिए स्वप्न को लीजिये | स्वप्न में बाहध अये के बिना ही किसी स्थान विशेष 
में (नकि सर्वत्र) बाग-बगीचे, नदी-तालाब, सुन्दरिया दिखाई पड जाती हे और वहां भी 
किसी समय दिखाई पड जाती हैं, हमेशा नहीं । यह स्वप्नदृष््य कृत्य-क्रिया करने 
में भो समर्य होते हैं । रही यह बात कि, वाहय पदार्थ की प्रतीति सभी अवबि- 
फरलेन्द्रियों फो होती है पर बाहबार्थ के बिना तिमिर-रोगी आदि फो जो पदार्थ 
प्रतीति होती है वह सबको नहों, अतः बाहद्रार्थ पिथ्या सिद्ध न हुआ | सो इस 
युक्ति में भी जान नहीं हैँ । प्रेतो को सलू-मूत्र, पूष जादि से परिपूर्ण नदी 
दिखाई पडती हैँ यद्यपि वस्तुतः वह होती नहीं । चारकी जीवों को भी इसी प्रकार 
भयकर दुदय दिखाई पडते है । यम-किकरों के दर्शन भी उन्हें होते है और उनसे 
वे दण्ड भी पाते है, यद्यपि ये सब वल्तुत नहीं होते ४ इन आगममूलक 
दुष्टान्तों को यदि छोड «दें तो स्वप्त का ही उदाहरण काम दे सकता है क्योंकि 
चाह पदार्थ के बिना ही सबको सपने दिखाई पडते है, और स्वप्न काल में 
सभी को बाहूच पदार्थ के बिना प्रतीति होती है, ऐसा नही कि फिपती को हो 
और किसी को नहीं । एवं बाहघ पदार्थ के बिना ही देश, काल, सतान, और 
कृत्य क्रिया फी व्यवस्था हो जाती है । अत इन चार नियमों के लिए बाहघ-सत्ता 


फा मानना जरूरी ने रहा। 

सर्वास्तिवादी बाहच-सत्ता पर बहुत जोर देते थे, फगाद और अक्षपाद भी 
उसके हामी थे । तीनों ही परमाणुओ को मानते थे । बाहच पदार्थ परमाणुओं 
के सयोग से बनते हूँ ।॥ परमाणुर्पी अवयवों से बना पदार्थ परमाणुओं का 
समूहमानत्र ही नहीं है प्रत्युत उन अवयवों से विलक्षण वह एक स्वतन्त्र पदार्थ है 
जो 'मवयवी' फहलाता हैँ । परमाणुओ को सयोग तथा अवयवी को फणाद और 
अक्षेपाद दोनों सानते हे। परमाणुओं के सयोग से एक विलक्षण अ वयवी बन जाता 
है । यह बात सर्वोास्तिवादी नहीं मानते ॥! उनके मत से परमाणु-पुज ही पदार्थ 
है। कुछ भी हो इन सब के सत से परमाणु निरवयव हे। वसुबन्धु को इन 
दाशंनिको पर बडा तरस आया । इन्होने फहा कि जिन परमाणुओं के बूते बाहच- 
सत्ता सिद्ध करने चले हो पहले एक बार उनको ही सभाल लो। सयोग सावयव 
का देखा जाता हैँ । परमाणुओ को एक ओर निरवयव भानना और दूसरी ओर 
उनका सयोग मानना यह कैसे वन सकता है ४ तुम्हारे सतत से परमाणु सावपव॑ 
हो नहीं सकते और निरवयव का सयोग नहों हो सकता और बिना सथोग़ हुए 
अवयवों से अवयवी भी नहीं बना, सो कणाद ओर अक्षपाद को बाहब-सत्ता जो 
अवयवी के सिद्ध होने पर निर्भर थी परास्त हो गयी । 

वसुबन्धु ने घाहच-सत्ता को भिथ्या सिद्ध करने में जो परिश्रम किया उससे 
परवर्ता दा्शनिको फो वडा बल मिला । ग्रौडपाद ने विज्ञानवाद कौ सिद्धि के 


# विशिका ६, ४ । 7 विशिका १३ का उत्तराध । 
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लिए झिये गए वाहघ-सत्ता के निराकरण को कह्वैतवाद का बहुत उपकारक समझ 
कर मात लिया ।| विज्ञानवादियों कौर मद्वैतवादियों में है भी बहुत जज 
नागाजुन जहा सब कुछ (यहा तक कि चेतना जनम विज्ञान तया तैथिक- 
सम्मत आत्मा) को भी सवृत्ति-सत्य मानते थे वहां इन दोनों ने च्से परमार्थ-सत्य 
कहना शुरू किया । एक ने उसे विज्ञान शब्द से कहा भर दूसरे ने ब्रहम से । 
दोनों ने उसके अतिरिक्त बाहथय सत्ता को मिय्या माना । दोनों ने उसे अनुच्छिन्न 
या नाश्ष न होने चला कहा प्र एक मन्तर दना रहा । विज्ञान था परिवर्तेनशील 
क्योकि उसे प्रतीत्यसमुत्पन्न माना जाता था और ब्रहम था फूटस्थ यद्यवि वह 
भी “जन्मायस्प यत ” (१११४२) मात्मकृते परिगामात्‌” (१४४२६) में वादरायण 
हारा परिणामशोीरू कहा जा चुका था । सो इस ब्रहम के परिणाम की नये ढग से 
व्यास्या करने की जरूरत पड़ी । नागाजुन ने परिणामवाद (--प्रतीत्यसमुत्पाद) 
के आधार पर सब कुछ को अज्ञाइवत और अनुच्छिन्न फह चुके थे । अनुच्छेद अंश 
से तो मद्व॑तवादी सहमत थे पर अशाइवत अश उनकी नित्यदृष्टि का काटा था 
अत श्रतीत्यसमुत्पाद या परिणामवाद जो कारण-कार्य का नियम था और सियम को 
सभी परमार्य समसते थे सिथ्या करार दे विया गया, * मौर वह वेचारा 
अब सवृतिसत्य मात्र रह्‌ गया । परिणाम या प्रतीत्य समुत्पाद माना गया पर विज्ञान- 
वादियों ने उसे परमार्य सत्य माना जत उन्हें विज्ञान को क्षणिक या परिवतेनशील 
मानना पडा। ब्रहसवादियों ने उसे मिथ्या माना सो उनका 'वब्रहम' परिवर्तन से 
अद्धता कूटस्थ बना रहा । अस्तु, इस दृष्टिभेद के कारण विज्ञान और ब्रहम जो 
एक होने जा रहे थे अरूग-अलग बने रहे पर अलग होते हुए भी ब्रहमवाद 
पर जो बोद्धदर्शन फी ममिद छाप पड़ी वह ने मिटाई जा सकती थी । 
विज्ञानवादियो ने विज्ञान के अतिरिक्त वाहच-सत्ता का निषेध तो कर 
दिया पर व्यवहार विना वाहच-सत्ता के चल नहों सकता था। सो उन्होंने 
विज्ञान के अतिरिक्त यच्च यान्वमात्र व्यवहार को ओपचारिक माना। अन्चे को 
यदि कोई 'चुलोचन' कहे, मूर्ख को चृहस्पति फहे, बाहीक को बिल (गौर्वाहीक.) फहे 
था गवार को “गधा कहे तो इन प्रयोगों को औपचारिक कहना होगा क्योंकि 
अन्धे आदि में सुलोचनत्व आदि घर्मं नहीं हैं और जो जहा नहों, उसका उसमें 
प्रयोग करना उपचार कहराता है हे मत्मा (+>मपनापन, से और मेरावन) 
तया धर्म (+>अपने से पृथक्‌ सब पदार्थ) दोनों को सता जौयचारिक है क्योकि 
विमान के परिणाम के मतिरिकत दोनो हैं ही नहों । विज्ञान के अतिरिक्त “भौर सब 
कुछ मिय्या हैं और उसी सिव्या कौ व्यवहार सिद्धि के लिए यह अन्य सिय्या- 
४9३ “उपचार”, जिसे लागे चलकर शझाकर ने अध्यास', भविद्या' और 
माया कहा । विज्ञानकत्वचाद सिद्ध करने के एण 5 जम हैं लिए जिस जगत को चसुदन्वु ने जिस जगत्‌ को चसुवन्धु ने 
| सगौडपादकारिका ४२५ । 
* गोडपादकारिका ३३२५। 


| तिशिका १ पर उपचार शब्द की व्यास्या 
करते स्थिर्मति--.दत्र यच्च नास्ति 


तत्‌ तनोपचय्यते । 


8 ऊहापोह 


मिथ्या कहा उसने ही वसुबन्धु को अविद्या (->उपचार) में फेंक कर अपनी सिद्धि 
करवा ही ली। 

» यहा बौद्ध दर्शन के विकास की जो रूप-रेखा प्रस्तुत की गई है, उसका 
श्रेय उस प्राचौन-सामग्री को है, जो बहुत कुछ हमारे युग में उपलब्ध हुई है । 
वस्तुत* इसके सहारे बौद्ध घ्मं एवं दशेन तथा उसके साहित्य फा नये सिरे से अभिज्ञान 
हुमा है। 

इस नये अभिज्ञान एवं नयी साहित्यिक सम्पत्ति ने हमारी जानकारी में 
एक नया परिवतेन उत्पन्न कर दिया हैं| फुछ ही दिन पहले हम बुद्ध तथा उसके 
धर्म को बहुत गलत समझ रहे थे, बौद्ध तत्त्वचितन को हमें कितनी गरूत जान- 
फारी थी, यह हम आज समझ रहे हे । पर हम तब विवश थे, तब हमारे 
पास केवल बौद्ध विरोधियों ने जो कुछ बौद्ध धर्म भर देन के बारे में बतला 
रखा था उसके मतिरिक्त हमारे पास जानने को कुछ ने था। पर आज हम 
उतने अफिचन नहीं है! आज बुद्ध के धर्म और दर्शन की वह सामग्री हमारे पास 
है कि हम उसे ठीक-ठीक समझ सकते हे। 

शकर ने बुद्ध को अनाप-शनाप बोलने वाला दुनिया का वृश्मना१ फहा। 
कुमारिल ने बुद्ध के उपदेश को कुत्ते की खाल में पडे वृध/र जैसा निकम्मा बताया ! 
जिसके पास जवाब हैं उसे बोलने से कौन रोक सकता है? फिर भी इस प्रकार 
के फूहुडपने फा जवाब किसी भले आदमी के पास हो ही क्‍या सकता है ? आज 
जिसने बुद्ध के धर्म और विवय की सरसरी तौर पर भी पडताल की है वह 
उन्हें ठुनिया का गुमराह करने वाला नहों कह सकता । बुद्ध का घर्म बिल्कुल स्पष्ट 
है। उसमें विरोध या असंगतियां नहीं हे। करुणाकुल बुद्ध ने साफ-साफ कहा है' 
विजय से बेर पैदा होता हैं, पराजित दुखी होता है, जो जय और पराजय को 
छोड चुका है उसे ही सुख है, उसे ही शञाति है ।! ३ जानकारों ने इसीलिए कहा हैः 
“तथागत ने थोडे में फेवल 'महिसा के तीन अक्षरों में धर्म का वर्णन किया है ४४ 
फ्या सचमुच यह गुमराह फरने वाला रास्ता है ? 

कर्म और उसके फल फो वैदिक, बौद्ध ओर जैन तीतों मानते हैं। कर्म- 
फल का देने वाला ईइवर हे और कर्मफल फा भोगनेवाला जीव है। सांझुयों और 
जनों को कमंफल के भोग में ईइवर का हस्तक्षेप मजूर नहीं है। बेदान्ती 
भी इस प्रकार के हुकूमत करने वाले ईइवर को नहीं मानते। हा, अक्षपाद और 
_णाव को इस प्रकार के देवर को जररत है | ईबवर की बात यहां छोड देनी 

१ सुगतेन स्पष्टीकृतमात्मनोध्सम्बद्धप्रलापित्व प्रद्देयो वा प्रजासु ४” (ब्रहस- 
सूत २१२॥३२ पद) । 

२: सन्मूलमपि अहिसादि दबदतिनिक्षिप्तक्ौरबदनुपयोगि ।!  (तत्त्रवातिक) । 

३ जय वेर पसवति दुख सेति पराजितो उपसन्तो सुख सेति हित्वा 
जयपराजय ” ॥ घधम्मपद १५५ 


4 [. वर्णयन्ति 
४ धर्म समासतो£हिसा वर्णयन्ति तयागता । चतु शतक । 


हु 
भारत के दार्शतिक विकास की परत्ताल प्‌ 


हैं, केबल उसके गुलाम 'जीव॑' की कहानी पर गज देना हग बोढों दल 2 
कर सभी पौद को एक टिकाऊ जीन समझते हैं। दाद मा "लिए बहस 
जीव नित्य है । जीव शब्द भो यहाँ छोड देना चाहता है । गे बे ५ 
शब्द को लेना है । आत्माका अर्थ कुछ विस्तृत है, जो लोग अंक को. मान है 
उतका ईश्वर भी इसमें शामिल हो जए्ता है । चेदाल्ती आदि दार्शनिक जी जल 
के अतिरिक्त और किसी पदाये की उससे अलग सता नह मानते उनका भी इसी 
शब्द से काम चल जएए है ५ कौर दोद् लोग तो बात्मा को मानते ही नहीं 
वे भी इसी में 'नो जोड़ कर काम चला लेते है। 

कर्म है और उसका फल है पर उसका आश्रय कोई ट्रिकाऊ या स्थिर 
छवा नित्य कात्मा नहीं है, यह बुद्ध की मान्यता है। आत्मा क्‍या, सत्ता सात 
में जो सत्‌ या स्थिरता का भान होता है, वहू असल में नहीं है । बुद्ध ने इसे 
इस प्रकार समझाया है. बीज होने पर अकुर होता है पर बीज ही बक़ुर नहीं 
हैं कौर बीज से पुथक्‌ अयदा उससे भिन्न कुछ ओर वस्तु भो अकुर नहीं हैँ 
अत बीज शाइवत स्थिर टिकाऊ या नित्य नहीं है क्योंकि उसका अकुर सपमें 
परिवर्तन देखा जाता है । यह उच्छिन्न या नष्ट भी नहों होता क्योंकि अकुर 
बीज ही का तो रुपान्तर हुँ ११ यह एक उदाहरण है जिसके हारा सिद्धात का 
स्पष्टीकरण हैं । बुद्ध का अपना भत्त हैं फि न तो कुछ भी अशछबत है और न 
फुछ भी उच्छिन्न होता है । प्रत्येक्त चस्तु अपने फारण से उत्पन्न होती है । फार्ये 
कारण से न तो अन्य या भिन्न ही होता हैं कौर ने अनन्य ही, कार्य कारण से 
अन्‍य होता तो कारण का उच्छेद मानना पढ़ता, यदि कार्य अचन्य अर्थात्‌ कारण- 
हूप ही होता तो उसे शाइवत था नित्य मानना पड़ता ॥ पर दोनो चातें नहीं हें, 
इसलिए न कोई शाइवत हैँ और न किसी का उच्छेद होता है । अशाइवतानु- 
घ्छेदवाद' बुद्ध का दहशोनिक सिद्धांत है। यह सकारणता और परिवर्तेन के 
नियम के आधार पर विकसित हुआ है। इस नियम को प्रतीत्य-समुत्पाद 
कहते हें। जिसका बक्षरार्य है - समुत्पाद.5-उर्त्पत्ति, कार्यमात्र का होना; प्रतीत्य 
(एवं भवति)--कारण के (प्राप्त) होने पर ही होता है | चुद्ध के बाद जितने 
भी बौद्ध दाशनिक हुए थे “प्रतीत्यसमुत्पादां तया अज्ञाइवतानुच्छेदबाद' के सहारे 
ही मपने द्शनिक विचारों को व्यक्त करते रहे हैं। सब कुछ ही जब अधाइवत्त 
और बनुच्छिन्ष है तव आत्मएं भो इसका अपवाद नहीं हैं। इस बेडटिकाऊ, परर 
नष्द होने वाले, बात्मा को बोद्ध चित या विज्ञान कहते हेँ। 

जिस अशाश्वतानुच्छेददाद की पद-पद पर बौद्ध उषनों में चर्चा हैँ उसक 
पूर्वपक्ष के रूप में कहों भो प्राहमण गौर जैन दर्शनों ने छुआ तक नहों । ये 
चात बडे आइचरये में डालने वालो हे । जहा भो बोद दश्शन की आलोचना की म 
हैँ वहा सर्वत्र उसे है बहा सर्वत्र उसे उच्छेददादी दिखलावा है--अभाववादो बताया हैं। शकर 

१ बीजत्य सतो ययाकुरो नच यो दोजु से चंव बकुसे (.. 

नच जन्‍्पु ततो न चेव तदेवमनुच्छेद मश्ाइवत घर्मता ।---हूलितिविस्तर । 


ने ऊहापोह 


चाय साफ ही सौगत दर्शन का अभिप्राय समझाते कहते हे सोगत वहन ठोक 
नहीं क्योंकि वे किसी कारण फो स्थिर एवं अनुगत नहीं सानते, जिसका निष्कर्ष हे अभाव से 
भाव फौ उत्पत्ति को मानसा,* सौगत दर्शन को शकर विनाशिक कहते है यद्यपि 
सौँगतों ने जहा किसी वस्तु को शाइवत नहीं माना है वहा उसका विनाश या 
उच्छेद मानते से भी इनकार फर दिया है! यह एक नमूना है और इस' प्रकार 
के अनेको नमूने हे जिनमें इस प्रकार गलत रूप में बौद्ध दर्शन को उपस्थित किया 
गया है । खैर, विरोध करने में अब तक बुद्ध को उच्छेदवादी या पैनाशिक बनाया 
गया सो बनाया गया पर अब उन्हें उच्छेदवादी या वैनाशिक नहीं कहा जा सकता। 

आज हम कह रहे है कि बुद्ध वैनाशिक या उच्छेदवादी नहीं थे पर क्‍या 
इस पर वे लोग विदवास करेंगे या मान छेगें जो बुद्धि पर पोथी घर फर तर्क करने 
बैठते हे। तके में पोयी-पत्रा काम नहीं दिया फरता । यदि देता तो अपने तत्त्व 
या भतलब के बचाव के लिए जल्प और वितण्डा फी जरूरत ही क्या थी ? 
जो लोग छल-बल से, जल्प ओर चितण्डा से दूसरों को चुप फर देना ही तर्तव- 
रक्षा का साधन समझते है, उनसे इस बात की आहद्या फरना भूल हूँ कि वे 
दूसरे के मत को सही-सही देख सकेंगें ॥ उनकी यही फौत सी-क्स सलसनसाहत 
है जो जल्प और वितण्डा को तत्त्वरक्षा का साधन कहते हुए मुह पर थप्पड रूगा 
देने को तत्वरक्षा फा साधन नहीं फहा । इस छली मनोवृत्ति के कारण बोद्ध 
जिस रूप में अपने दार्शनिक सिद्धात मानते हे उनको उसी रूप में उपस्थित कर 
आलोचना नहीं की गयी, फलत. उन “आलोचनाओं के द्वारा हम जिस रूप में 
बौद्ध दर्शन की झलक पाते हैं वह उसके स्वरूप से सर्वथा उलदठी है १ 

हम जिस भ्रतीत्यसमुत्पाद और उसके आधार पर विकसित अश्ञाइवत-अनु- 
उछेदवाद का जिक्र कर चुके हूँ उसके आधार पर ही पिछलो बौद्ध दाशनिक प्रक्रिया 
ठहरी हुई है । विभाषा और उसके सानने वाले वैभाविक सम्प्रदाय का ऊपर 
जिफ़ हुआ है । इन्होंने बुद्ध वचन फे अनुसार सत्ता को प्रतीत्यसमुत्पन्न तथा 
मशादइवत और अनुच्छिप्ष कहा । सत्ता फा वर्गकिरण पाच सस्‍्कनधों में है । बोध 
मान्यता के अनुसार कोई 'एक' वस्तु नहीं है प्रत्युत जहा 'एक' का भान होता है 
वहा अनेकों! का समूह हुआ करता है । वृक्ष एक' पदार्थ है पर वह है क्‍या? 
जड, तना, शाखा झौर पत्र आदि फा समूह ही तो है । हरएक पदार्थ का यही 
हाल है। इस भाव को व्यक्त करने के लिए ही स्कन्ध शब्द का प्रयोग होता है। 
स्फनन्‍व का अर्य राशि या ढेर हूँ । प्रत्येक वस्तु अनेकों का एक ढेर हैं उसमें जो 
'एक' की प्रतीति हैँ वह व्यवहारत ठोक हो सकती है पर परमार्थत हैं ही 
नहों। प्रत्येक पदार्थ अपने अवयवों झागस्कन्ध या ढेर हैँ । नैयायिक पदार्थ को अब- 








+ अनुपपन्नो वेनाशिकससय, यतत. स्थिरमनुयायिकारणमनभ्युपगच्छताम- 
भावादभावोत्पत्तिरित्येतदापद्यते!। ब्रह मसूत्र २१२६ पर शारीरकभाष्य । 


] तर्वाध्यवसायसरक्षणा्थ जल्पवितण्डे.. बीजप्ररोहसरक्षणार्थ.. कृटक- 
शापावरणवत्‌ । न्‍्यायसूत्र ४२५० 


भारत के दार्शनिक विकास की पड़तारू ४७ 


उवों रा हेर न माव कर अवयवों से अतिरिक्त एक अवयबोी की कल्पना करते है। 
बाददी सो मानकर भी अक्षपाद ने सान लिया है कि अवयवी का अभिमान दोष 
बर्यात्‌ राग, देव सौर मोह का कारण है, ४ (न्यायसूत्र ४२३) । यथ्ञपि अवयवो से 
घ्यतिरिक्स अवयदी की सत्ता असिद्ध है । 'एक' को प्रतीति से अवयवी की सिद्धि 
नहीं हो सकती क्योंकि 'एक' अपने आप में हो सिद्ध नहों है । 'एकत्वा को सिद्ध 
मान कर हिन्हू ताकिकों ने 'अवयवी को सिद्धि की है । अवयवों के स्कन्व या 
ढेर को हो वेभाषिक पदार्य मानते हैँ। अवयव के लिए परमाणु' शब्द का प्रयोग 
होता है क्योंकि स्पूद पदार्य का जो सूक्ष्म से सूक्ष्म अवयव हैँ वह परमाणु है। 
इस प्रकार परमायु-उंछ ही पदार्थ है यह निष्कर्ष निकला। हिन्दू ताकिक भी पर- 
माणु मानते हैं एर उन्हे यहां परमाणु-पुंज पदार्थ नहीं है प्रत्युत उनसे व्यतिरिकत 
एक “बमवयवी' पदार्य है ! परमायु, पथिवी, जल, तेज, और वायु के होते हे। 
यह चार भूत कहराते हें। इन चार भूतो का कारण 'अविज्ञप्ति' है। अविज्ञण्ति 
क्या है सो तो ठौरू-डीक पता नहों। सचमुच ही वह अ-विज्ञप्ति न जानी गयी 
चीन ही है । खैर, ये चार भूत, अविज्ञप्ति, पाच ज्ञानेस्रियां और उनके पाच, 
रूप, शब्द, गन्य, रस, स्पर्श विदय एवं कुल पस्रह को रूप स्फन्‍ध फहते हे। 
चलु से रूप का, भश्रोत्र से शब्द का, नासिका से गनन्‍्ध फा, जिहवा से रस फा, 
शरीर (>काय, स्पशेन्द्रि) से स्पशे का और सन से धर्म (+>मानसिक 
भावों) का जो ज्ञान सामान्यतया होता है उसे विज्ञान स्कन्ध कहते हे। यदि इस 
ज्ञान में विषय को विशेषताएं भी झलझें तो वह सज्ञास्कन्य' होगा। जैसे आख 
से कोई स्त्री दिखाई पड़ी यह तो विज्ञान स्कन्ध हुआ पर यदि इसज्ञान में स्त्री का 
रग, रूप, कद आदि फी प्रतीति भी शामिल हो तो वह सज्ञास्कन्ध होगा क्योकि यह 
सत-सम्यक्‌ या विशेष रूप से ज्ञाननजानकारी हुई है। सुख-ढुख की अनुभूति फा 
नाम वेदना-स्कन्ध है । इन चारो स्कन्‍्धों से जो कुछ बचा है वह सस्कार स्कन्ध हू 
इन पाचों स्फन्‍घों की सत्ता प्रतीत्यसमुत्प्न होने से अश्ाइवत एवं अनुच्छिन्न हैँ 
यह बात वैभाषिक तो मानते ही हे पर सौन्रान्तिक भी इससे सहमत हे । 

इस दाशंनिक धारा में, जैसा फि ऊपर फहू आये है, नागार्जुन ने एफ 
और नूतन बात पेदा फर दौ । उन्होने कहा कि पायो स्फन्‍्धो की सत्ता निरपेक्ष 
नहीं है । फिन्तु उनकी सत्ता सापेक्ष हैं । उन्होंने साफ-साफ झाहा है : फर्म कर्म 
फरने वाले के घिना नहों हो सकता । जद फर्म होता हैं तव फर्म फा फरने वाला 
भो होता हैं । सो कर्म और उसको करने चाला जर्यात्‌ कारक उपनो-अपनों रिद्धि 
के लिए परस्पर की अपेक्षा रखते हे। यह एक उदाहरण हैं । यस्सुत प्रत्येक सत्ता 
फा यही हाल है । सव फी सिद्धि सापेक्ष हो है सत्ता की स्िशि सापेक्ष 
है, निरपेक्ष नहीं । इसी फा नाम शिल्यवाद' हैं। शूल्ययाद निरपेक्ष सत्ता फो सिद्धि 
से इन्कार करता हैं । पता नहों इसमें कौन सी असगति हूँ जिसे देख कर शकर ने इसे 
'सर्वप्रमाणविप्रतिषिद' ( बह मसुत्र २३१ ) कहा है । इस इस्ययाद एा घिकास 

# माध्यमिक कारिका ८१२३ै३ 
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भी प्रतीत्यसमृत्पाद पर ही अवलम्बित है । प्रतीत्यसमुत्पाद मे किस प्रकार 
अज्ञाइवत और अनुच्छेदवाद का स्थापन किया यह ऊपर फहा गया है । अज्ञाइवत 
और अनुच्छिप्न या परिवर्तंनशील सत्ता में जो सत्ता की प्रतीति हो रही है वह भी 
निरपेक्ष नहीं है क्योकि कार्य की सत्ता कारण की सत्ता की अपेक्षा रखती हैँ। 
साध्यमिक शून्यवाद के प्रतिपादक नागार्जुन की सूल साध्यमिका फारिफाओं पर टीका 
फरते समय इसीलिए चद्रकीति ने प्रतीत्यसमुत्पाद का अर्थ ही फिया है हेतुप्रत्यय. 
सापेक्षो भावानामुत्पाद ४ (पु०५) सो प्रतीत्यसमुत्पाद कोरा सकारणता और परि- 
वर्तन का नियम नहों है प्रत्युत्‌ वह सत्ता की सिद्धि भी सापेक्ष सान फर निर- 
पेक्ष सत्ता का खण्डन करता हैं । 

यह खडन प्रणाली बडी रोचक है ॥ काम बिना किये नहों होता। फल्पना 
कीजिए, में रोटी बनाना चाहता हूँ । रोटी बनाना काम है जो मुझे करना 
है सो मे रोटी का बनाने वाला या फर्ता या कारक हुआ। रोटी जिसे बनाना हैं वह 
मेरा काम या फर्म हुआ । पर इस काम के लिए मुझे कुछ फरना-घरना भी पडेगा। 
खाली बेठे रहने से तो काम न चलेगा सो यह करता धरना या क्रिया भी इसके 
लिए घचाहिएं । पर इतने से भी काम नहीं चल सकता । रोटी के लिए जादा चाहिए, 
पकाने के लिए चूल्हा आदि चाहिए । इन्हें फारण शब्द से फहु सकते हे । रोटी 
फा कारण आटा हैँ और रोटी उसका कार्य है पर यदि में हाथों से काम नल 
तो यह कार्य सम्पन्न नहीं हो सकता सो हाथ भी इसके असाधारण कारण हुए। इन कर्ता, 
फर्म, हेतु या कारण तथा कार्य की सिद्धि पर नागार्जुन के शब्दों में विवेचना फरनी है। 


यदि कर्म को स्वभावत (निरपेक्षत ) सत्‌ मानें तो फर्म फो कर्ता की 
जरूरत न रहेगी और कर्ता भी निकमस्मा हो जायगा क्योंकि उसके करने योग्य फर्म 
तो स्वभाव सत्‌ है ही फिर उसके करने का सवाल ही क्या ? यदि यह मानें कि कर्म 
स्वभाव से असत्‌ है और वह असत्‌ कर्जा के द्वारा किया जाता है तब बडी 
आफत होगी । फर्म बिना हेतु के हो जायगा, कौर कर्ता को भी निहेंठुक ही 
कहना पडेगा । जब हेतु ही नहीं रहा तब कार्य-कारण का सवाल ही कया ? कार्य औौर 
फारण को व्यवस्था ही जब नहों रही तव फिसी कर्म था काम के करने की बात ही 
नहीं उठती भोर कर्ता-कारण कोई चीज ही नहीं रहते। इस प्रकार जब कुछ करने- 
घरने आदि की बात ही नहीं रही तव घर्म और अधर्म किसी की चर्चा बेकार 
हैं। (माध्यमिक फारिका ८।२-५) ।अत स्वभावत या निरपेक्षत न तो सत्ता है 
ओर न अभाव ही है प्रत्युत काम के लिए जैसे कर्ता या करने वाले की अपेक्षा है 
वैसे ही कर्ता को फाम या कर्म फी अपेक्षा है । दोनो फो धिना सापेक्ष साने सिद्धि 
नहीं हो सकती । सत्ता को सापेक्ष सिद्ध मानने पर भो व्यवहार में विरोध नहीं 
आता फ्योकि तत््वचिन्तक भी व्यवहार के समय लोक-प्रमाण पर ही चलता है। 
लोकप्रमाणक सत्य को संवृति-सत्य कहते हे । सवृति-सत्य के अनुरोध से सत्ता को 
निरपेक्ष फहना दोष नहों पर परमार्य-सत्य के अनुरोध से उसकी सिद्धि सापेक्ष 
हैं । यह सापेक्षता, सकारणता और परिवर्तत का नियम ही नागाजुन के मत से 
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प्रतीत्यसमुत्पाद है । प्रतीत्यसमुत्पाद को हो उन्होंने शून्यवाद कहां है; य प्रतीत्य 
समुत्पाद शून्यता ता प्रचक्ष्महे! (माध्यमिक कारिका) | शून्यवाद के इतने स्पष्ट रहने 
पर भी यदि लोग ऊल-जुलल ही उसे समझते रहें तो इसमें शून्यवाद के प्रवर्तंक 
का दोष ही क्या ? न हचेष स्थाणोरपराधघ., यदेनमन्धो न पश्यति, पुरुषापराव 
से भवति' । 


जैसा कि पहले ही बताया गया हूँ नागार्जुन के अनन्तर असग और बवसु- 
वन्धु फिर -दो क्रातिकारी दार्शनिक हुए। इन्होने चित्त या विज्ञान को तो निरपेक्ष 
सिद्ध माना पर बाहचार्थ को विज्ञानसापेक्ष कहा। फलतः बाह्य अरये भी विज्ञान फे 
परिणाम या परिवर्तत का एक रूप बताया गया। जो दाहय बर्थ फो निरपेक्ष मानते 
थे उनका इन्होंने खड़न किया । सौत्रान्तिक और वैभाषिक परमाणु पुज को पदार्य 
मानते थे । फणाद और अक्षपाद परमाणुओं से अतिरिक्त अवयबवी फी फल्पना 
करते थे । वसुबन्धु के बाहचार्थ निराकरण को गौडपाद ने उसी रूप में मान 
लिया । यह मानना जरूरी भी था क्योकि वेदान्त में भी वाहय सत्ता ब्रह म-सापेक्ष 
ही है, निरपेक्ष नहीं । 


यहा हमने बुद्ध के दाइनिक सिद्धात प्रतीत्यसमुत्पाद की पडताल की हैं । 
बुद्ध ने फिसी को नतो शाइवत माना और नफिसी का उच्छेद या विनाश ही 
साना । सोत्रान्तिकों और वैभापिकों ने भी इसी वात को माना और विवेचना- 
पूर्वक पाचो स्कन्धों की निरपेक्ष सत्ता मानी । नागार्जून ने इनकी सत्ता को सापेक्ष 
फहा। वसुवन्धु ने विज्ञान की सत्ता को निरपेक्ष और बाह्य सत्ता फो उसी 
प्रकार विज्ञान सापेक्ष कहा जैसा कि वेदान्तियों ने बाद में चाहथ सत्ता को ब्रह म-सापेक्ष 
माना । पर किसी ने न तो किसी को शाहइवत साना न किपरी फा उच्छेद। 
इतना स्पष्ट होते हुए भी विरोधो आलोचको नें सौगत दर्शन फो वैनाशिक या 
उच्छेदवादी फहा हैं जो नितानत भ्रम हैं। कदाचित्‌ सौगत दर्शन को ठीक-ठीक 
जानफारी पाने फा उन छोगों से प्रयास ही नहों किया। 


बौद्ध दर्शन उच्छेद-विनाश या अभाववाद को मानता है, यही बात उसके 
आलोचकों ने दता रखो थी और इसी फो मान फर उन्होने बड़े-बडे दोष विखाये 
थे। पर हम देखते है, उन्होंने बौद्ध दर्शन को जिस रूप में उपस्यित किया वह 
उसफा असलो रुप नहों हे फिर भरू उसपर थोपे दोष ययाय॑ हो ही फँसे सकते 
हैं। बुद्ध का अवतार असुरो की प्रवचना फे लिए हुआ तौर उनका दर्शन आत्मा 
का उच्छद मानता हूँ । यह दो व्यापक बातें जिनके उल्लेस से ग्राह मण प्रन्य भरे 
हैं, आाज गलत सिद्ध हो रहे हें। आज बुद्ध फा पर्म और दर्शन हमारे सामने 
हैं । बुद्ध ने जाचरण फे क्षेत्र में जँसे फाय-पौडन तया भोग-विलास के जीवन को 
मना फर सध्यम सार्गे से घलने फा उपदेश दिया चैसे ही दार्शनिक क्षेत्रों में स्ाइवत 
भौर उच्छेद दोनो मान्यताओं से चच फर अश्ाइवत और अनच्ठेदवाद का स्थापन फिया। 
टैड वाज्ञनिकों ने परिवर्तत थे! जिस वैज्ञानिक सिद्धात प्रतौत्यसमुत्पाद की स्याएया 
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के व्याज से अमुल्य ज्ञान निधि दो हैं, वह और उसके ब्रष्ट बुद्ध दोनों नमस्य 
है :-- 
सनिरोघमनुत्पादमनुच्छेदमशाइवतम्‌ । 
अनेकार्थसनानारथेमनागसमसनिर्गेसम्‌ ॥ 
यः प्रतोत्यसमुत्पाव प्रपंचोपद्यम॑ शिवम्‌ । 


देशमासास सम्बुद्धस्त॑ वन्दे चदर्ता बरम्‌ ॥ 
“नागार्जुन 
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